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भगवान महावीर प्रथम देशना स्मारक-राजगही 


पटना से लगभग सौ किलोमीटर नालन्दा से लगभग... ५ 
१७ किलोमीटर दूर स्थित राजगृही एक ऐतिहासिक स्थल 
है। जिसे भगवान महाबीर और गौतम बुद्ध ने अनेक बार 
अपने बिहार से पवित्र किग्रा था। इसी नगरी में स्थित 
पाँच पहाड़ियों में से प्रथम पहाड़ी विषुलांचल पर्बत पर 
भगवान महावीर का पहला उपदेश हुआ था। इसी 
कारण विपुलांचल पर्वेत विशेष रूप से जैनियों का अत्यन्त 
पवित्र स्थल बता हुप्ला है। यद्यपि कालान्‍्तर में हिन्दू- 
मुसलमान, सिख आदि घर्मों का भी महत्व इस नगरी से 
जुड़ता गयो और .राजगृही सर्वेधर्म समन्वय की नगरी 
बन गई । यहाँ हर साल देश-भर से लगभग एक लाख जैन 
और लगभग इतने ही अजैन तीथ्थ-यात्री दर्शनार्थ आते हैं । 

राजगृही पंच पहाड़ियों के मध्य अवस्थित है। इसी 
कारण महाभारत के पूर्व में एवं हिन्दू पुराणों में इसे गिरी- 
ब्रज कहा गया है। जैन पुराणों मे बताया गया है कि 
श्री वासूपृज्य भगवान के अतिरिक्त तेईस तीर्थंकरों का 
समवशरण राजगृहमें ही हुआ था। बीसवे तीर्थंकर भगवान 
मुनि सुब्रतनाथ के गर्भ, जन्म तप और ज्ञान ये चारों 
क्ल्याणक इसी राजगृही मे हुए थे। भगवान महावीर 
स्वामी के समवशरण मे महारजा श्रेणिक द्वारा किए गए 
साठ हजार प्रश्नों के उत्तर में रचे गए सैकड़ो ग्रन्थ इसी 


राजगीर से सबधित है। अब हम इसे कथानकों का उद्गम स्थान भी कह सकते है। इस पचकल्याणक मे होने वाले 
हितीय केवली श्री सुधर्माचार्य का निर्वाण माघ सुदी सप्तमी के दिन राजगीर के विपुलाँचल पर्वत एर ही हुआ था । 





राजगीर को जैन हिन्दू बौद्ध सभी पब्रित्र मानते है। यहाँ गर्म पानी के स्वास्थ्यवद्धक झरने हैं जिनसे अहनिस 
उष्णजल प्रवाहित होता रहा है। इस गंधक युक्त जल से जनमानस की शारीरिक तथा मानसिक अशान्तियाँ दूर हो 
जाती है । शीत-ऋतु मे हजारो रोगी स्त्री-पुरुष यहाँ जलवायु परिवतंनार्थ आकर स्वास्थ्य लाभ करते है। इस गर्म पानी 
के झरनो तथा अपने शान्त और सुरभ्य आ्राकृतिक वातावरण के चलते यह देश का ही नही बल्कि विश्व के पर्यटन स्थली 
को मानचित्रों मे अपना महत्वपूर्ण स्थान रखता है । 


राजगीर में अनेक प्राचीन दर्शनीय स्थल है। प्राचीन मन्दिरों के भग्नावशेष प्राचीन मूर्तियाँ, आजातशत्रु का 
किला स्वर्ण भण्डार गुफा आदि जैन ब्राह्मी कला, मन्दिर राजगीर (वीरायतन) देखने योग्य है। इसमे चौबीसों 
तीर्थंकरों पर दर्शाई गई झाकियाँ अति सुन्दर व मनोज्न हैं। अठारह लाख की लागत से राजगीर पर्वत पर रज्ज मार्ग 
बताया गया। जिस पर १६० आदमी एक साथ आकाश मार्ग से ऊपर आ जा सकेगे। | 


इस प्रकार इस तीथे क्षेत्र के महत्व को देखते हुए १९७४-७५ में भगवान महावीर के निर्वाणोत्सव के समय समा रोह 
के अध्यक्ष समाज सेवक साहू शांतिप्रसाद ज॑न के नेतृत्व मे समाज ने यह निर्णय किया था कि विपुलाचल पर्वत पर भगवान 
महावीर के प्रथम उपदेश को स्मृति मे एक भव्य स्मारक का निर्माण किया जाए। स्मारक के निर्माण का दायित्व साहू 
जैन ट्रस्ट को सौपा गया। निर्माण का विशेष आकर्षण पहाडी पर खुले आकाश में अवस्थित चार मनोहारी पाँच-पाँच फुट 
ऊंची चतुर्मुखी पद्मासन प्रतिमाएँ है जो ७२ फुट ऊँचे इस स्मारक पर विराजमान है। इसकी रचना समवशरण के रूप मे 
हैं। इसका निर्माण करते समय आध्यात्मिक वातावरण का विशेष रूप से ध्यान रखा गया है। ऐसा लगता है कि जैसे 
भगव न का ज्पदेश चारों दिशाओ मे प्रतिध्वनित हो रहा हो । 
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परमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
हि: सकलनयबिलसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेफकान्तम्‌॥ 
वर्ष ३६ ) बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्ली-२ ् जनवरी-मार्च 
वीर-निर्वाण संवत्‌ २१११, वि० स० २०४२ १६८६ 


ग्रादिनाथ-जिन-स्तवन 
कायोत्सर्गायताडज़ी जयति जिनपतिर्ना भिसुनुसंहात्मा 
मध्याह्न यस्य भास्व'नुपरिपरिगतो राजतिस्मो प्रमुति: । 
चक्र कर्मेन्‍्धनानामतिबहु दहतावूरमोद।ख्यवात-- 
स्फ्‌्जत्सद्धघानवह्न रिव रुचरतरः प्रोद्गतो विस्फुलिड्भः ॥१॥ 
“पप्मानन्दयाचारय॑ 
कायोत्सगं मुद्रा घरि वनमें ढठाढ़े रिषम रिद्धि तजि दीनी । 
निहिचल श्रंग सेर है मानो दोऊ भूजा छोर जिनि दोनी । 
फंसे अनन्त जन्तु जग-चहले दुखी देख करुणा चित लोनी । 
काढ़न काज तिन्‍हें समरथ प्रभ, किधों बाँह ये दीरघ कीनी ॥। 
--भूधरदास 
अर्थ--कायोत्मग के निमित्त से जिनका शरीर लम्बायमान हो रहा है, ऐसे वे नाभिराय के पुत्र 
महात्मा आदिनाथ जिनेन्द्र जयवन्त होवें, जिनके ऊपर प्राप्त हुआ मध्यान्ह (दोपहर) का तेजस्वी सूर्य 
ऐसा सुशोधित होता है मानो कर्म रूप ईन्यनों के सम्‌ह को अतिशय जलाने वाली एवं उदासीनतारूप वायु 
के निमित्त से प्रगट हुई समीचीन ध्यान रूपी अग्नि की देदीप्यमान चिनगारी ही उन्नत हुई हो । 
विशेषार्थ--भगवान आदिनाथ जिनेन्द्र की ध्यानावस्था में उनके ऊपर जो मध्यान्हू काल का 
तेजस्वी सूर्य आता था उसके विषय मे स्तुतिकार उत्प्रेक्षा करते हैं कि वह सूर्य क्या था मानों समताभाव 
से आठ कर्मेरूपी ईन्धन को जलानें के इच्छुक होकर भगवान आदिनाथ जिनेन्द्र द्वारा किए जाने वाले 
ध्यानरूपी अग्नि का विस्फुलिंग ही उत्पन्न हुआ है॥ ण्प 


क्लिहरणाय-अ्रसग : 
विषयक यातिकान-मनर---०-न नम. + मनन 


परिग्रह की घुस पेठ में श्राहिसा को लाक्षणिक हत्या 


स्वामी संमस्तभद्र जैन-दर्शन के ज्ञाता प्रकाष्ड विद्वान 
थे। उन्होंने श्ावकाचार के मंगलाचरण में तीर्थंकर वर्ध- 
मान को “निर्ध्त-कलिलात्मने” रूप में नमस्कार किया है 
और “कैलिल” को श्री प्रभाचन्द्राचाय ते ज्ञानावरणादिरूप 
पाप कहा है*। इसी रत्नकरण्ड के दूसरे श्लोक मे स्वामी 
समग्तभद्र ने इन्ही कर्मों के विनाशक धर्म के वर्णन की 
प्रतिज्ञा की है। तथाहि-- “नम: श्री वर्धभानाय निर्धत- 
कलिलात्मने” “देशयामि समीचीन धर्म कमेनिवहँणम्‌'--- 

उक्त प्रप्तंग से इतना तो स्पष्ट है कि स्वामी समन्त- 
भद्ठ की श्रद्धा आत्मा की परिग्रहातीत निर्मेल दशा पर 
रही है । वे पाप/कर्म रहित निर्मल आत्मा को इष्ट मानते 
हैं। इनसे पूर्व आचाये कुन्दकुन्द ने भी वन्धरूप होने से 
कर्म-पर्याय मात्र को पाप कहा है। उन्होने पुण्य-पाप मे 
वंध की अपेक्षा भेद ही नहीं माना--दोनो को ही कुत्सित 
भाब कहा । वे कहते हैं-- 

“कम्ममसुह कुसील सुहकम्म॑ं चावि जाणह कुसील । 

बह त होइ सुसील ज ससार पवेसेदि ॥ -- 

-जैसे अशुभ कर्म कुशील है वैसे ही शुभ कम भी 
कुशील है| भला जो संसार में घुमाता हो-- प्रवेश कराता 
हो बह सुशील कंसे हो सकता है, अर्थात्‌ नहीं हो सकता । 
आचाये समन्तभद्व ने इन्ही कर्मों के निवहंग--विनाश 
करने वाले मार्ग को धर्म कहा है। इससे यह स्पष्ट है कि 
उक्त आचार्यों के मत मे और समस्त जैन-दरशैन में धर्म बही है 
जो कर्मों से--परि ग्रह से छुटकारा दिलाकर स्व-स्वभाव मे 
स्थापित कराने वाला हो । अब यह विज्ञों का काम है कि 
वे ऐसे धर्म को पहचानें | इसी श्रावकाचार मे आगे चल 
करें श्रावकाचार प्रसग में धर्म की जो परिभाषा दी गई है 
उसमे उनकी कर्म निवहंण वाली बात का पूर्ण पुष्टि होती 


[] ले० पद्चचन्द्र शास्त्री 


है--वहां वे सम्यग्दशंन-शान-चारित्र को धर्म कहते है-- 
“सद्दृष्टिज्ञानवृत्तानि धर्म घमेश्वरा: विदुः ।” 

श्री उमा स्वामी महाराज सूत्र के प्रारम्भ में “सम्यग्‌- 
दर्शनज्ञान-चा रित्राणि मोक्षमागे:” द्वारा तीनो के एकत्व को 
मोक्षमार्ग बतलाते है जो मुनिपद मे ही संभव है | आचार्य 
कुन्दकुन्द देव तो रत्नत्रय मे अभेद होने की बात पहले ही 
कह चुके है ! 

सम्यग्दशेन ज्ञान और चारित्र में एकत्व स्थापित हो 
और तीनों प्रथक न रहे यह मोक्ष प्राप्ति का साक्षात्‌ मार्ग 
है और पूर्ण अपरिग्रहत्व का यही रूप है जिसमें आत्मा 
पूर्णतवा निर्मेल होता है--श्रावकाचार तो मात्र अभ्यास 
दशा है। आचार्यो ने निर्मेल आत्मा को रत्नत्रय रूप और 
पूर्ण अपरिग्रही घोषित किया है। क्योंकि परिग्रह मे रत्न- 
त्रय को पूर्णता नहीं और रत्नन्नय की पर्णता के बिना 
आत्मा का शुद्धत्व भी नही । यत:--सम्यर्दर्शन आत्मानु- 
भूति का नाम है और आत्मा की अनुभूति ज्ञानरूप होने से 
सम्यग्दर्शन से अभिन्‍न है तथा सम्पक्चारित्र आत्म-रमणरूप 
क्रिया होते से सम्यग्दर्शश और सम्यग्ज्ञान से अभिन्‍न है 
और यह अभिन्‍नता अपने मे रहने पर ही सभव है। जब 
तक पर अर्थात्‌ परिग्रह मे प्रवेश की बात है तब तक रत्न- 
त्रय की पूर्णता नही और तब तक मोक्ष भी नहीं। सि० 
चक्रवर्ती नेमिचन्द्राचायें के कथनानुसार “रयणतय ण बह्ुइ 
अप्पाण मुयतु अण्णदवियम्हि” और कुन्दकुन्दाचार्य के अनु- 
सार “ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाण चेव पिच्छयदो” 
और अमृतचन्द्राचार्य के अनुसार “दर्शन ज्ञान चारित्रेस्त्रि- 
त्वादेकत्वत: स्वयम्‌” सभी शुद्धात्मा रूप ही ठहरते हैं-- 
पर अर्थात्‌ परिग्रह के लेश से भी अछते । 

हम “पर” को परिग्रह कहते है चाहे वह पर किसी 





*%  निर्धृतं स्फोटित कलिल ज्ञानावरणादिरूप पापमात्मन: 


जज 


- रत्नक ० टीका ६। 


परिग्रह की घुस पेठ में अहिसा की लाक्षणिक हत्या ई 


रूप में ही क्‍यों न हो। यहां तक कि अपने में अपनेपन 
का विकल्प उठना भी परिग्रह है और इसीलिए मोक्षमार्गं 
में निविकल्प दशा को प्रमुख स्थान दिया गया है यद्यपि 
“'मूर्र्छा को परिग्रह कहा है ओर व्यवहार में मूर्च्छा की 
'ममेद” यह मेरा है, ऐसी परिभाषा की गई है। पर, 
वास्तव में यहां पर आचाये का भाव ममत्व (अपने पन) 
मात्र से संबंधित न होकर अधिक व्यापक रूप मे है--इसमे 
ममत्व की भांति परत्व (परायेपन) जैसे अनेको भेद समाए 
हुए है। यदि ऐसा न हो और मात्र “यह मेरा है” से भिन्‍न, 
ऐसे भाव जिनमे मेरा पन नही है जैसे--किसी से घृणा 
करना, किसी को गाली देना, किसी को मार देना आदि 
पाप ममत्व की परिधि से निकल जाएगे |--परियग्रह न 
कहलाएंगे। क्योकि ये सभी भाव और काये ममत्व न 
होकर, उससे विपरीत घृणादि के ही फलित कार्य है और 
ममत्व से अधिक भयावह भी है। भला सोचिए , जब 
आचाये ममत्व भाव को परिग्रह बतला रहे है तब घृणादि 
जैसे भाव अपरिग्रह होगे क्‍या ? अर्थात्‌ नहीं हो सकेंगे । 
एतावता मानना होगा कि राग के साथ पर-प्रेरित घुणादि 


जैसे सभी भाव आत्मा को अहितकारक होने से “मूच्छा -- 
परिग्रह की श्रेणी में आते है । 
इसी भांति जब हम अहिसा के लक्षण की ओर दृष्टि- 
पात करते है तब वहा भी “भप्रादुर्भाव : खलु रागादीता 
भवत्यहिसेति' स्पष्ट लक्षण दिखाई देता है। इसका तात्पये 
ऐसा है कि जहा किचित्‌ भी रागादि भाव है, वहा हिंसा 
है (और वही मूच्छाभाव-परिग्रह है) जबकि लम्बे समय से 
अहिसा के जनक अपरिग्रह की उपेक्षा कर रागादि पार- 
ग्रह जन्य करुणा, दया आदि जैसे भावों से फलित प्राण 
रक्षा को अहिसा नाम दिया जा रहा है। हमारा ऐसा 
चलन कहां तक उचित है ? विचार दृष्टि से तो ऐसा 
मालूम होता है कि हम जिनवाणी को माता मानकर भी 
उसकी अवहेलना कर रहे हैं और प्रमाद-परिहार रूप जन 
की अहिसा के सही रूप से दूर चले जा रहे है--अहिसा 
की मुल व्याख्या को बदल रहे हैं। स्पष्ट है कि रागादिरूप 
विकल्प हुए बिना किसी जीव की प्राण रक्षा के भाव और 
तद्गप कार्य दोनों ही न हो सकेंगे- - उल्टे रागादि जैसे परि- 
ग्रह सवेधा हिसा ही होगे । 


यदि प्राण रक्षण रूप उक्त प्रसंग को हम अहिंसा का 
ताम न देकर “शुभ लेश्या” नाम दे दें तो सही बंठ जाता 
है । क्योकि प्राण हनन और प्राण रक्षण दोनों ःस्थल्नों में ही 
“कषायोदयानुरजित” योग प्रवृत्ति होती है जो लैेश्या के 
लक्षण से पूर्ण भेल खा जाती है--प्राण हनन भौर प्राण 
रक्षण दोनो मे ही कपाय और णोग्र साथ चलते हैं! हनन 
और रक्षण मे यदि कोई अन्तर है तो वह अन्तर मात्र 
अशुभ ओर शुभ लेश्या रूपो मे ही है। जबकि अहिंसा में 
रागादिकषाय और योग जाति का सर्वथा भभ्नाव है-- 
“अप्रादुर्भाव: खलु रागादीनां भवत्यहिसेति ।-- 

यह बात भी ध्यान देने योग्य है कि आार्यों ने जैप्े 
प्राण व्यपरोपण को हिंसा कहा बसे अहिसा के लक्षण को 
प्राण रक्षण रूप मे नही कहा । क्योकि वे जानते थे कि-- 
प्राण रक्षण विकल्पाधीन होने से प्रमाद के बिता सम्मब 
नही और प्रमाद परिग्रह है और परिग्रह हिंसा मे कारश 
है । इसीलिए उन्होंने प्रमाद के अभाव को अहिसा क़हा । 
और उसे रक्षा करने आदि जैसे विकल्पों से नही जोड़ा,। 
जँपा कि कालान्तर मे जोड़ा जाने का प्रचलन चल पढ़ा 
और लेश्याभाव के व्यवहार का सर्वेथा लोप हो गया । 

हनन और रक्षण से लेश्या की व्यवहारिकता केंसे मल 
खाती है इसे विभिन्‍न आगम लक्षणों से स्पष्ट जाना जा 
सकता है। तथाहि--- 

कषायोदयरजिता योग प्रवृत्ति लेश्या ।” 

--राजबा० २/६ 
“कषायश्लेष प्रकर्षप्रकर्षयुक्ता योगवृत्तिलेश्या ।'” 


डे “राज वा० ६/७ 
“'कषायोदयतो योगप्रवृत्तिरूपदर्शिता । 
+श्लोकबा० २/७/११ 
“जोगपउत्ती लेस्सा कसाय उदयाणुरजिया होइ।” 


गोम्मट ० ४८8 
“कषायोदयरजिता योगप्रवृत्तिरेति कृत्वा ओऔदपिकी- 
त्युच्यते । --सर्वा० २/६ 


“योगपरिणामो लेश्या । 
योगस्तु जिविधो पि कमदियजन्ध एवं ।” 
अनृयोगद्वार पर हेमचन्द्रवृत्ति सूत्र ६२६ 
उपर्युक्त प्तभी लक्षण लेश्या के हैं और कषाजओदयान - 
(शेष पृ० ७ पर) 


शोध प्रबन्ध-सार : 


पुरुदव चम्पू का आलोचनात्मक परिशीलनर 


संस्कृत काव्य को गद्य-पद्म और मिश्र इन तीन भागों 
से विभक्त किया गया है। मिश्र रचना शैली के प्राचीनतम 
उदाहरण बेदों के साथ ही ब्राह्मण ग्रन्धों मे पाये जाते है । 
पालि की जातकथाओ और प्राकृत की 'कुबलयमाला! 
प्रभृति ग्रन्थों में इस शैली के दर्शन होते है । सस्क्ृत नाटकों 
में तथा पंचतन्त्र हितोपदेश जैसी रचनाओं में गद्य-पद्य दोनों 
का प्रयोग हुआ है । 

किस्तु यहां गद्य तथा पद्य का अपना विशिष्ट स्थाव 
रहा है। यहां कलात्मक भाग गद्य मे और उसका सार या 
उपदेश भाग पद्य मे ग्रथित रहा । जब गद्य तथा पद्चय दोनो 
में ही उत्कृष्टता, प्रीढ़ता और कलात्मकता आने लगी तब 
नवगुणानु रागी कवियों ने सम्मिलित प्रौढ़ गद्य और पद्य 
की कसौटी पर अपने आपको परखा, फलत: अनेक कवियों 
ते गद्य की अर्थगरिमा व पद्य की रागमयता से समन्वित 
गद्य-पद्य मिश्चित काव्यों की रचना की । कालान्‍्तर में यही 
प्रौढ़ गद्य-पद्यमयी विधा 'चम्पू' नाम से अभिहित हुई । 


सर्वप्रथम दण्डी ने काव्यदर्श में गद्य-य्यमयी काचित्‌ 
चम्पूरित्यमिधीयते यह चम्पू की परिभाषा प्रस्तुत की । 
दण्डी का समय आलोचको ने सातवी शती स्वीकार किया 
है, जिससे इस अनुमान को पर्याप्त अवकाश मिलता है कि 
इससे पूर्व भी चम्पू रचनाएं रही होंगी, जो आज भी काल 
के गते में पड़ी अन्वेषकों की बाट जोह रही है । 

महाकवि हरिचन्द ने लिखा है कि गद्यावली और 
पद्मावली दोनों ही, प्रथक्‌-पृथक प्रमोद उत्पन्न करती हैं । 
फिर दोनों से समन्वित रचना तो बाल्य और तारुण्य से 
युक्त कान्‍सा की भांति अतल्वादक होगी, इसमे संशय नही 
और हुआ भी यही, दशवी शती से ही यह शैली अत्यन्त 


ए डा० कपुरचन्श जेन 


लोकप्रिय हुई, फलत: लगभग एक सहूख्र वर्षों मे विपुल 
चम्पू काव्यो का सृजन हुआ। डा० छविनाथ त्रिपाठी ने 
चम्पू काव्य का आलोचनात्मक एवं ऐतिहासिक अध्ययन 
ग्रथ में लगभग २५० चम्पू काव्यों की सूची दी है। 

जैन चम्पू काव्यों मे 'सोमदेव का यशस्तिलक' हरि- 
चन्द्र का 'जीवन्धर' और अहंद्वास का 'पुर्देवचम्पू” अत्यन्त 
प्रसिद्ध चम्पूकाव्य है। उन्‍नीसवीं और बीसवी शती मे भी 
जैन चम्पूकाव्यो का सृजन हुआ, जिसमे मुनि श्री ज्ञान- 
सागर महाराज का दयोदय चम्पू! और श्री परमानन्द 
पाण्डेय का “महावीर तीर्थंकर चम्पू” उल्लेखनीय कृत्तियां 
हैं। अभी हाल में श्री मूलचन्द शास्त्री ने वर्धमान चम्पू! 
की रचना की है, जो शीघ्र हो प्रकाशित होकर विद्वत 
समाज के समक्ष जा रहा है। इनके अतिरिक्त * पुण्याश्रव- 
चम्पू', 'भरतेश्वराभ्युदय चम्पू, 'जैनाचायंविजय चम्पू! 
आदि सुन्दर जैनचम्पू काव्य है। जैनचम्पू काव्यों की इस 
परम्परा में महाकवि अहेदास का नाम अत्यन्त सम्मान 
और आदर के साथ लिया जाता है । 

महाकवि अहंदहास की तीन रचनाएं उपलब्ध हैं । 
'मुनिसुब्रतकाव्य/ मे बीसवें तीर्थंकर मुनिसुक्नतनाथ का 
चरित्र चित्रित है, इसमे दस सगे है और कथावस्तु उत्तर- 
पुराण से ली गई है। स्वय कवि ने इसे “काव्यरत्न” कहा 
है। दूसरा काव्य 'भव्यजनकण्ठाभरण' हे, जो सचमुच 
ही भव्य जीवों द्वारा कंठ मे आभरण रूप से धारण करने 
योग्य है। इसमे दो सौ बयालीस पद्म है, जिनमें अहंद्यास 
ने देव-शास्त्र-गुरू और सम्पकक्‍्ःशेन, सम्यक्श्ञान तथा सम्यक्‌- 
चारित्र का स्वरूप निवद्ध किया है । 

अहंँद्यास का तीसरा काव्य 'पुरुदेवचम्पू' काव्य है। 


है उहेलखड विश्व विद्यालय की पी० एच० डी० उपाधि के लिए स्वीकृत । 


दुयवेब श्म्पू का आलोचनात्मक परिशीलत भू 


इसमें प्रथम तीर्थंकर वृषभनाथ, आदिनाथ या पुरुदेव का 
चरित्र अंकित है । 

तीर्थंकर वृषभनाथ का चरित्र अनेक जैन पुराणो और 
काव्यो में गुंथा हुआ है, प्राकृत, सस्कृत, अपभ्रश और 
हिन्दी ही नही कनन्‍नड ज॑सी दक्षिण भारतीय भाषाओं के 
कवियों ने भी उनके इतिवृत्त को लिखकर अपने आपको 
गौरवान्वित किया है। वेदिक साहित्य में ऋषभदेव का 
उल्लेख बहुचचित रहा है और वेदिक परम्परा मे उन्हें 
आठवां अवतार मानकर पैदिक एवं श्रमण सस्कृतियों के 
सह अस्तित्व का सुन्दर उदाहरण प्रस्तुत किया गया है। 

मानव जाति के समुन्नयन में जिन महापुरुषो का 
प्रमुब योगदान रहा है, उनमें तीर्थ#र ऋषभदेव अग्रगण्य 
है। वे आद्य कर्मोपदेष्टा और प्रथम तीर्थंकर है, जिनकी 
विचा रधा रा एवं चिन्तन का मानव-जीवन पर स्थाई प्रभाव 
पडा है। ऐसे महापुरुष के चरित्र को अपना वर्णन-विषय 
बनाने वाला काव्य निश्चय ही उपादेय है । 

पुरुदेवचम्पू के गद्य व पद्म दोनो ही प्राजुजल तथा श्रौढ 
रूप में रचे गये है, यह कालिदास, हरिचन्द, वाणभट्ट जैसे 
महाकवियों की कृतियो से प्रभावत और तुलनीय है। 
इसकी कथावस्तु दस स्तव्रको में विभक्त है। आरम्भिक 
तीन स्तवकी मे ऋषभदेव के प्‌वेमवों का विशद्‌ वर्णन है, 
शेष मे ऋषणभदेव व उनके पुत्र भरत और बाहुबली का 
चरित्र चित्रित है। 

इसका कथाभाग अत्यधिक रोचक है, जिस पर अहुंद्यास 
की नवनवोन्मेषशालिनी प्रतिभा से सम्पृक्त नई-नई कल्प- 
नाओं तथा श्लेष, विरोधाभास, परिसंख्या आदि अलकारो 
के पुट ने इसके सौन्दयं को ओर अधिक वृद्धिगत कर दिया है । 

इतना होने पर भी आधुनिक शोध की दृष्टि से यह 
ग्रन्थरत्न उपेक्षित ही रहा। इस पर लिखे गये शोधनिबन्धों 
की संख्या भी नगण्य हो है। यत: इस विषय पर शोध 
की मह॒ती आवश्यकता स्पष्ट है, अतः मैंने इस ग्रंथ का 
आलोचनात्मक रूप से परिशीलन करने का निश्चय किया । 

प्रस्तुत शोध-प्रबन्ध को नो परिच्छेदो मे विभक्‍त किया 
गया है, जिनमें साहित्यिक, सांस्कृतिक, राजनैतिक, कथा- 
त्मक एवं चारित्रात्मक दृष्टि से सर्वांग विश्लेषण प्रस्तुत 
किया गया है। परिच्छेदगत सारांश निम्न प्रकार है-- 


प्रथम परिच्छेद में महाकवि अहंहास के 5० क्तित्व का 
आकलन करते हुए यह निश्चय किया गया है कि वह वेद 
पुराणो के अप्रतिम अध्येता थे। वे जन्म पर्यन्त गृहस्थ ही 
रहे । अपने जीवन के अन्तिम दिनों में वे आशाधर के पास 
पहुंचे और उनके “धर्मामृत' से प्रभावित होकर काव्य रचना 
में संलग्न हुए। उनका समय आशाधर और अलंकार- 
चिन्तामणि के कर्ता अजितसैन के मध्य ठहरता है। अतः 
अहंदास ने आशाधर का उल्लेख बड़े ही सम्मान के साथ 
अपनी कृतियों में किया है और अलंकार चिन्तामणि में 
मुनिसुब्रतकाव्य के श्लोक उदाहणस्वरूप प्रस्तुत किये गये 
हैं। अत: इन दोनों के मध्य अहेंहास का समय तेरहवीं 
शताब्दी का मध्य भाग है। 

आगे आलोच्य प्रथ की स्तवकानुसार संक्षिप्त कथावस्तु 
प्रस्तुत की गई है । कथावस्तु के मूल श्रोत पर विचारकर 
यह निश्चय किया गया है कि उन्होने जिनसेन कृत आंदि- 
पुराण से पुरुदेवचम्पू की कथावस्तु ग्रहण की है। और 
उसमे नाम मात्र के परिवर्तेन, परिवद्धन किये है । 

द्वितीय परिच्छेद मे काव्य-स्वरूप की सामान्य चर्चा 
की गई है। काव्य के भेद बताते हुए चम्पू शब्द की व्यु- 
त्पत्ति दी गई है। विभिन्‍न चम्पू-परिभाषायें देकर अन्त में 
कहा गया है कि यद्यपि चम्पू की निष्पक्ष और पूर्ण परि- 
भाषा देता अत्यन्त कठिन काये है तथापि “गद्य पद्म'***** 
इत्यादि डा० त्रिपाठी की परिभाषा को उचित कहा जा 
सकता है। आगे चम्पू काव्य की चर्चा कर जैनचम्पूकाव्यों 
की परम्परा का उल्लेख किया गया है तथा यशस्तिलक, 
जीवन्धर दयोदय तथा महावीर तीर्थंकर, वर्धमा न, पुण्याश्रव, 


भारत, भरतेश्वराध्युदय, जेताचायंविजय आदि चम्पूकाब्यों 
का परिचय दिया गया है । 


यद्यपि संख्या की दुष्टि से अत्यल्प ही जैनचम्पूकाव्यों 
का सृजन हुआ, पर गुणवत्ता की दृष्टि से जैनचम्पृकाथ्य 
पीछे नही है। सोमदेव का यशस्तिलक चम्पू काव्यों का 
मेर है। जीवनघरचंपू, जहां कथातत्व की दृष्टि से अपनी 
समानता नही रखता, वहीं पुरुदेवचंपू श्लेष की दृष्टि से 
अत्यन्त महत्वपूर्ण चंपूकाव्य है। दयोद्चंपू आधुनिक शैली 
पर लिखे जाने से स्वत: ही हृदयग्राही बन पड़ा है। महा- 
वीर तीर्थंकरचंपू चौबीस तीथेकरों का वर्णन करने से 


है" वर्ष ३९, कि० २५ 


तिश्चम्र ही उपादेय है। अन्य चंपू भी महत्वपूर्ण चम्पू 
काव्य है । 

तृतीय परिच्छेद में पुरदेवचंपू का काव्यात्मक अनुशी- 
लन किया गया है । इस दृष्टि से इस काव्य में वरणित रस, 
गुण, रीति, छन्द एवं अलंकारों का अध्ययन प्रस्तुत है । 

इस काव्य का अंगीरम शान्‍्त है। आरम्भ के तीन 
स्तवकों में जगह-जगह संसार की असारता और उस असा- 
रता से विभिन्‍न पात्रों को दीक्षा लेकर वन में तपस्या करते 
हुए दिखाया गया है। आगे भी नायक ऋषभदेव को हम 
संसार की असारता का चिन्तन करके विरक्‍्त होते हुए 
देखते हैं। अन्य रत्तों मे श्रीमती मरूदेवी आदि के चित्रण मे 
अआंगार का, ललितांग के अवसान पर तथा युद्ध आदि में 
करुण का सैन्य प्रमाण तथा युद्ध मे रोद्र और वीभत्स का 
सुन्दर परिपाक हुआ है । 

पुरुदेवचंपू का प्रधात रस शान्त होने से उसमे माधुर्य 
गुण की मधुरता यत्र-तत्र विद्यमान है। साथ ही बज्रदन्त 
और भरत की दिग्विजय-यात्रा-प्रसगों, भरत-बाहुबलियुद्ध- 

सन्दर्भों मे ओजमयी भाषा भी कम आकर्षित नहीं करती 

ओर प्रसाद की प्रासादिकता भी सहृदयों को बलातू आक्षष्ट 
करती है। अहुंद्यास ने रस एवं भाव के अनुसार ही उक्त 
तीनो गुणों, छन्‍्दों और अलंकारो का प्रयोग किया है। 

चतुर्थ परिच्छेद में कथातत्व का निरूपण किया गया 
है । जब कोई घटना या विचार किसी कथानक मे बार- 
वार प्रयुक्त होता है तो उसे कथानकहूढि कहा जाता है। 
पुरुदेवचंपू की कथावस्तु पौराणिक है। अतएवं अनेक पौरा- 


'णिक कथा-रूढ़ियां यहांजल्लिखित है। अनेक कार्यो के एक 


+ 


साथ उपस्थित होने पर धर्म काय को प्रमुखता दिया जाना 
नष्ट होती आयु, बन्द होते कमल मे भौरे की देखना, सफेद 
बाल, विलीत हुए बादल को देखकर दीक्षा लेना आदि 
कथारूढ़िया यहां वणित है। कुछ 'प्रकरी' कथायें भी इस 
काव्य में आई हैं जिनका अलग-अलग विश्लेषण यहां किया 


-गया है। धामिक काव्य होते हुए भी कही-कही अहंद्ास 


शृंगरारिकता में कण्ठ निमग्न हो गये है। लोकमंगल, उप- 

-देशात्मकता, अदभुत तत्वों का समन्वय, कुतृहलवुति और 

उदात्तीकरण की भावना इस काव्य में दिखाई देती है । 
पंचम परिच्छेद में पुरुदेवचंपू के पात्रों का तुलनात्मक 


क्षवेकार्स ् ै || रु हे 


अनुशीलन किया गया गया है। किसी भी महान पुरुष के 
वर्तमान का सही मूल्यांकन करने के लिए उसकी पृष्ठभूमि 
को देखना आवश्यक है। इससे हमें यह ज्ञात होता है कि 
आज के भहापुरुष की महत्ता कोई आकस्मिक घटना नही, 
अपितु जन्म जम्मान्तरों में की गई उसकी साधना का ही 
परिणाम है। अतः पृ्वंभवों का वर्णन उपयोगी है। पुरुदेव- 
चपू के सभी प्रमुख पात्रों का अलग-अलग पूर्वंभव वर्णन 
इस परिच्छेद मे किया गया है ! 

ऋषभदेव का मानवीय सस्कृति के विकास मे महत्व- 
पूर्ण योगदान रहा है। उनका व्यक्तित्व इतना विराट है 
कि वह किसी सम्प्रदाय, जाति, देश अथवा काल की सीमा 
में आवद्ध नही किया जा सकता है। प्राकृत भाषा मे 'सूत्र- 
कृतांग', स्थानांग', 'समवायांग', 'जम्बुद्वीपप्रज्ञप्ति' 'जम्बु- 
दीपपण्णत्ति', तिलोयपण्णत्ति, चउ॒पन्‍्तमहापुरिसचरिय आदि 
ग्रन्थों में तथा महापुराण आदि अपभ्रश ग्रन्थों में उनका 
चरित्र वणित है । सस्कृत का महाप्राण तो ऋषभचरित 
का आकर ग्रन्थ है। 

वैदिक साहित्य मे ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में उनकी 
स्तुति की गई है। लगभग सभी प्राणो मे जताया गया है 
कि नाभि के पुत्र ऋषभ और ऋषभ के पूत्र भरत के नाम 
पर ही इस देश का नाम भारतवर्ष पड़ा। श्रीमद्भागवत के 
पंचम स्कन्ध मे ऋषभदेव का चरित्र विस्तार से व्णित है। 

कननड साहित्य के आदिपुराण, जिनराजस्तव त्रिषप्ठि- 
लक्षण महापुराण, भरतेशवैभव आदि ग्रन्थों में ऋषभदेव 
वणित है। ऋषमभदेव विषयिक जैन मान्यताओं मे उनके 
जन्म, वंश, पारिवारिक जीवत, विद्याओ का उपदेह वर्ण- 
व्यवस्था, प्रवज्या ग्रहण, तपश्चरण, समवसरण, निर्वाण 
आदि विषयों पर विचार किया गया है । 

चक्रवर्ती भरत भारतीय इतिहास के प्रतापशाली राजा 
हैं, जिनके नाम पर इस देश का नाम भारतवर्ष पड़ा । 
जैन साहित्य,मे भरत और बाहुबलि के युद्ध का विस्तृत 
चित्रण हुआ है। यहां उनके इस युग का तुलनात्मक दृष्टि- 
कोण से विवेचन किया गया है । 

छठे परिच्छेद में पुर्देवचपू का सांस्कृतिक विश्लेषण 
किया गया है। यहां भोगोलिक और सामाजिक दृष्टियों से 
उपलब्ध सामग्री का विषद विवेचन विवेचित है । 


पुरदेव अम्पू का आलोचनात्मक परिक्ञीलन ७ 


सप्तम परिच्छेद में राष्ट्रनीति और लोकास्युदय का 
विवेचन किया गया है। राजा प्रजा के अनुरंजन के लिए 
तत्पर थे । वे महायशस्वी और स्वाभिमान से परिपूर्ण थे । 
पुरुदेवचम्; में सापेक्ष राजाओं की स्थिति दृष्टिगोचर होती 
है। ये अपने जीवनकाल में ही पुत्र को राज्य-भार सौंप 
देते हैं। भरत-बाहुबली प्रजानुरजन के लिए सैन्य युद्ध न 
करके परस्पर में ही युद्ध करते है। राज्य का उत्तराधि- 
कारी ज्येष्ठ पुत्र होता था। अवयस्क बालक को भी राज्य 
भार सोप दिया जाता था । राज्य मे मत्रियों का सम्मान 
था सेनापति, पुरोहित और दूतों की व्यवस्था थी, प्रजा 
संतुष्ट थी और सत्र सुख शान्ति थी । 

आठवें परिच्छेद में कला और मनोरंजन का विवेचन 
किया गया है | जैन साहित्य में यद्यपि चौसठ और वहत्तर 





कलाओं का बहुधा उल्लेख हुआ है, पर पुरुदेवचम्प में 
उनकी सख्या निश्चित नही बताई गई है। चित्रकला, नादूय, 
संगीत-शास्त्र आदि का उल्लेख कर, कहा गया हैकि 
ऋतषभदेव ने अन्य पुत्रों को लोकोययोगी कलाओं का उप- 
देश दिया। 

उत्सवों में वर्षबृद्धिमहोत्सव, अभिषेकोत्सव, राज्याधभि- 
षेकोत्सव आदि उत्सवों तथा जल-क्रीड़ा, बनक्रीड़ा धूलि- 
क्रीडा आदि का वर्णन किया है । 

नवम परिच्छेद मे उपमहार करते हुए कहा गया है 
कि जैनचंपूकाव्यों के विकास मे महाकवि अहँदह्यास का अब- 
दान अनुपेक्षणीय है। अहंहास की क्ृतियों ने संस्कृत साहित्य 
के विपुल भण्डार को नवीन रश्मियों का उपहार दिया है। 

[]) 





(पृ० ४ का शेषांश ) 


रंजित योग प्रवृत्ति से होने वाले प्राण हनन ब प्राण रक्षण 
जेंसे भावों और कार्यों से पूरा मेल खाते हैं। अन्तिम दो 
लक्षणो में तो लेश्या को औदयिक भाव बतलाया जाने से 
यह और भी स्पष्ट हो जाता है कि अहिंसा जैसा औप- 
शमिक, या क्षायोयशमिक भाव कषाय और योग 
जैसे ओदयिक भावों का कार्य नहीं हो सकता। जबकि 
कषाय और योग-जन्य प्राण रक्षण जैसे उपक्रम को अहिसा 
माना जा रहा है और अहिसा के मूल अप्रमाद (अपरिग्रह) 
से नाता तोडा जा रहा है--परिग्रह की बढवारी की जा 
रही है । 


हा, कदाचित्‌ यदि आचाये रागादिक के अप्रादुर्भाव 
को अहिंसा का लक्षण घोषित न करते और हिसा के 
लक्षण मे प्रमाद के योग को कारण न मानते मात्र प्राण- 
हनन को हिंसा का लक्षण घोषित करते, तो हम ऐसा मान 
सकते थे कि जमे मात्र प्रण-हनत हिंसा है वंसे प्राण-रक्षण 
भी अहिसा है। पर, आचार्य ने ऐसा नही किया और 
सभी पापों मे प्रमाद को प्रमुखता दी । अत. यह आवश्यक 
है कि हम पापों के त्याग के पूर्व पाथरो के कारण भूत 
प्रमाद - परिग्रह का त्याग करे तथा कधाय ओर योग 
जन्य भाव और कार्यों को शुभ और अशुभ लेश्याओं के 


रूप मे स्वीकार करें। यत:-सभी सविकल्प अवस्थाश्रों में 
रागादि के अंश विद्यमान है--पाप-पुण्य का पूर्ण परिहार 
तो निविकल्प--प्रमादातीत वीतराग अवस्था में ही है, जो 
जन धर्म को दृष्ट है। 


हम एक निवेदन और कर दें--अपरिग्रह को मूल 
मानकर हमने जो शास्त्रीय तथ्य उजागर किए हैं वे भले 
ही दया, करुणा ओर दान आदि के आददान-प्रदान के 
छलावे से यश एवं परिग्रह-अर्जन मे लगे लोगों को पसन्द 
न आयें--वे इसका विरोध करें, पर, हमे सतोष है कि 
प्रबुद्धों ने उन तथ्यो को स्वीकार कर जैन धर्म और जिन- 
वाणी की रक्षा को समर्थन दिया है। हमारे पास समर्थन 
में बहुत से पत्र आए हैं, हम सभी का स्वाग्रत करते हैं । 
यदि कोई समझें और सन्मार्ग पर आयें तो हमें उनका 
स्वागत करने में भी हर्ष होगा--जिन्होंने परिग्रह की 
लालसा में जैन के मूल - अपरिग्रह की उपेक्षा के लिए, 
मिथ्या व प्रच्छन्‍नरूप से लेश्ण के लक्षण को अहिसा के 
लक्षण में फलितकर कु-शील (कुस्वभाव) का परिचय 
दिया--पांचों पापों की वढ़वारी की और जी अब 

प्रायश्चित के सन्‍्मुख हों ; अस्तु, 'सर्वे भवन्तु जेना: ।' 
वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज नई दिल्‍्ली-२ 


गतांक से आगे : 


प्रपश्न श साहित्य की एक श्रप्रकाशित कृति: पुण्णासवकहा 


'पपुण्णासवकहा' की आद्य प्रशस्ति के अनुसार महाकवि 
रइध ने प्रस्तुत ग्रन्थ भट्टा रक कमलकीति की प्रेरणा से 
लिखा है। वे कहते हैं कि है कबि रइधू--तुम व्यर्थ में 
समय क्यों गंवा रहे हो ? कवित्व विनोद के साथ ही समय 
व्यतीत करना चाहिए। अतः तुम विशाल 'पुण्णासवकहा' 
की रचना करो । क्योकि पुण्णाश्रव से ही सुखसिद्धि होती 
है, उसके बिना मनुष्यभव दुर्लभ है। ससार में रहकर 
विद्वानों को ऐसे ही कार्य करना चाहिए जिससे शुभ भावों 
का प्रवर्तन होता रहे । कवि ने लिखा है :-- 

एकहि दिखि घम्माएसु दिण्णु। 

भो बुह कि वासरु गमहि सुण्णु ॥ 
सकदइत्त विणोएँ जाउ कालूु। 
पुण्णासउ बिश्यहि जणि विसालु ॥ 
सुहसिद्धि होइ। 
ति विणु माणुस भउ विहलू लइ॥ 
सुहभाउ पवट्ट! जेण जेण | 
त॑ त कारयव्वड इह बुहेण ॥ 
पुण्णासव है। २।४-७ 
कवि यद्यपि इस कार्य को अ्रमसाध्य मानता है, फिर 
भी उक्त भट्टा रक के आदेश से बह ग्रन्थ रचना में अग्रसर 
होता है । 

उक्त भट्टा रक कमलकीति के विषय में मैं अन्यत्र प्रकाश 
डाल चुका हूं। अत: यहाँ सक्षेप में इतना कहना ही पर्याप्त 
है कि महाकवि रदधू ने इन्हें अपना प्रेरक गुरू माना है 
और अपनी अन्य रचनाओ--अरिद्ुनेमि चरिउ, जसहूर 
चरिउ प्रभृति ग्रन्थों में भी उनकी चर्चा की है। उनका 
समय कई प्रमाणों के आधार पर वि० सं० १५०६ से १५४५ 
के मध्य निश्चित होता है । 


पुण्णासवेण 


() डा० राजाराम जेन, आरा 


अ।श्रयद' ता-- 

उक्त ग्रन्थ प्रशस्ति के अनुसार यह रचना महाकवि 
रइधू ने साहू नेमदास के आश्रय में रहकर लिखी है । साहू 
नेमदास के विषय मे कवि ने लिखा है कि उसके पृव॑ज 
योगिनीपुर के निवासी थे। यह वश साहित्य सेवा को 
अपना महान्‌ धर्म एव समाज सेवा को अपना पुनीत कतेव्य 
समझता रहा है । 

साहू नेमदास के विषय में कवि ने लिखा है कि वह 
अपने समकालीन राजा रुद्रप्रताप चौहान द्वारा सम्मानित 
था तथा व्यापार कार्यों मे अग्रसर । उसने ही रा, मोती, 
मा।णक्य विद्रुम आदि की कई जिन-प्रतिमाओं का निर्माण 
कराकर तथा उनकी प्रतिष्ठा कराकर तीथ्थेश गोत्र का वंध 
किया था। पुण्य कार्यों से भ्रपनी ऐसी उज्ज्वल महिमा 
बनाई थी कि उसके सम्मुख पूर्णमासी के चन्द्रमा की ज्योति 
भी मलिन होती हुई प्रतीत होती थी । उसने अनेक जिन- 
भवन बनवाए । बुधजनों के लिए तो वह चिन्तामणि रत्न 
ही था। उसने अपने व्यवहार से शत्रुओ को भी अपना मित्र 
बता लिया था । कवि ने कहा है :-- 


>००००००७०७ *०० **'“जसमरणिवासु | 

संघाहिव णोमि णेमिदास ॥ 
अग्गेसह णिव वावार कज्जि | 

सुमहंत पुरित पहुरूदरज्जि ॥। 
जिर्णाबब अणेय विसुद्ध वोह । 

णिम्माविवि दुग्गईं पहणिरोह ॥ 
सुपइट्ू कराविवि सुहमणेण । 

तिच्छेसगोत्तु वंधियजउ जेण ॥ 
पुणु सुर विमाणुस मुसिहक्खेउ । 

णिय पहकर पिहियउ चंदतेड़ ॥ 


अपश्रंश् साहित्य की एक अश्क्ाज्चित कृति : पुण्णासवकहा 4 


काराविड जि _जिणमाह भवणु। 
मिच्छामय मोहकसाय समणु ॥ 
बुहिवण चितामणि जसमयं कु। 
वंदियण विद थुड खल असंकु ॥ 
पुण्णासव० ३॥५॥६-१२ 


एक बार अवसर पाकर साहू नेमदास ने रहधू से 
प्राथंता की कि “हे रदृधू कवि तुम मेरे परम हितैषी हो, 
तुम्हारी जिह्ठा पर सरस्वती विराजमान है, तुम्हारे वचना- 
मृत का पान करने से मेरे प्राण तृप्त हो जाते हैं। मेरे 
कथन से तुमने मेरे प्रतिष्ठा कार्यों को सम्पन्न कराया है। 
तुम्हारे आदेश से मैंने याचक जनो को यथेलछ दान दिया 
है। तुम्हारे ही आदेश से मैंने जिन बिहार करवाया है। 
अब मेरी एक और इच्छा है कि तुम मेरे निमित्त से 'पुण्णा- 
सवकहा' नामक ग्रन्थ की रचना कर मुझे अनुग्रहीत करो 
जिससे मैं अपने जीवत को शाश्वत सुख्र-प्राप्ति की ओर 
मोड़ सकूं / यथा-- 
भो रहधूव्वुह वड्ढि पमोय । 
तुम्हहं पसाएं महु विण्णि लोय ॥ 
संसिद्ध जाय तुहु परम मित्तु। 
तउ वयणामिय पाणेण त्तिषु॥ 
पदकिय पहुट्ू महु सुहमणेण | 
जाचय पूरिय धण कंचणेण ॥। 
उरणू तुव उवबएसें जिणविहारु । 
कारा विउ मई दुरिया वहारू ॥ 
पहहोंति वंछिय रायल पुण्ण। 
एक्कज़्जि चिता वह्ट्‌इ पसणष्ण ॥ 
तुहु सकइत्तण फल कामधेंणु। 
महु साणु रायमाणु पुथु अरेणु ॥ 
पद्द विरदयाई णाणा पुराण। 
सिद्धंतायम जुत्तिए पहाण ॥ 
पुषण्णासउ हुउ॒ वयणाउं तुज्धु । 
सो हंउं वंछमि इयचित मज्झु ॥ 
सुकयतें थप्पहि मज्शुणामु । 
जिह होइ अयलु सासउ सधामु ॥। 
पुण्णासव० १।६।८-१६ 


साहू नेमदास के इस प्रकार के आग्रह करने पर कवि 
ग्रल्थ की रचना आरम्भ कर देता है :-- 
3: पुण्णासव विरयणि पुण्णु होइ । 


तुव जसु विच्छारमि एच्छुलोइ ॥। 
पुण्णासव० १।६। २४ 


कवि रइधू साहू नेमदास के स्वभाव एवं चरिक्र से 
इतना अधिक प्रभावित था कि उसने अपने 'पुण्णासवकहा' 
की प्रत्येक सन्धि के अन्त मे विविध छनन्‍्द वाले संस्कृत 
इलोकों में उसका ग्रुणणान कर उसे आशीर्वाद दिया है । 
उन श्लोकों एवं पृण्णासव॒कहा की विस्तृत आदि एवं अन्त 
की प्रशस्ति को देखने से यह विदित होता है कि साहू नेम - 
दास पद्मावती पुरवाल जाति के थे । उनके पूर्वज यीगिनी- 
पुर छोड़कर कालिन्दी के तीर पर बसे हुए चन्द्रवाड नामक 
तगर में आकर वस गये थे । 
रइधू ने नेमदास की छह पीढ़ियों तक का विस्तृत 
वर्णन किया है और प्रसंगवश कई महत्वपूर्ण सूचनाएं दी 
हैं। इनमें से दो सूचनाएँ बड़ी ही रोचक हैं । श्रथम तो 
यह है कि नेमदास के पूत्र ऋषिराम को उस समय पृत्ररत्न 
की उपलब्धि हुई जब वे स्वयं निर्मित जिनविम्ब की 
प्रतिष्ठा के समय उस पर तिलक निकाल रहे थे । गत: 
उसी उपलक्ष्य में साहू ने अपने उस नवोत्पन्न पोते का नाम 
'तिलकू' रख दिया | यथा :-- 
जसु जम्थागमि जिणवर बिवहूं। 
तिलव पदिण्णउ दुरिय-णिसुंमहं ॥ 
कुलहु तिलउ तिलकू ति वृत्तउ । 
पृण्णासव० १३॥११।१३-१४ 
दूसरी मनोरञ्जक घटना यह है कि साहू नेमदास के 
दूसरे भाई साधारण को जब वीरदास नामक द्वितीय पुृत्र- 
रत्न की उपलब्धि हुई तब उन्होंने प्रसन्नता पूर्वक रइधू 
द्वारा विरचित 'पुणगासवकद्दा' को हाथी पर प्रतिष्ठित 
करके बड़े ही समारोह के साथ नगर में घुमाया था । 
जथु जम्पणि पृण्णासउसत्यों । 
हृत्यि चडिउ पयडिउ परमत्थ ॥ 
पृषण्णासव० १३।१२॥२ 
कवि द्वारा उक्त उल्लेख काफी महत्वपूर्ण है। इससे 
यह विदित होता है कि रइध्‌ के समय में चन्द्रवाड़ नगर 


१०, वर्ष ३९, कि० ४ 


में लोग साहित्यकारों एवं साहित्य कृतियों को सर्वोपरि 
समझते थे तथा साहित्य-सम्मान समाज एवं राज्य का 
सर्वश्रेष्ठ उत्तव माना जाता था । 


अभी तक हसी प्रकार के दो सम्मान मुझे और पढ़ने 
को मिले हैं। दक्षिण भारत में कननड कवि विजयण्ण कृत 
द्वादशानुप्रेक्षा' नामक ग्रन्थ की समाप्ति पर कवि एवं 
उसकी कृति का गाजे-बाजे के साथ हाथी पर शानदार 
जुलूस निकालकर उसका सावंजनिक सम्मान किया गया 
था। इसी प्रकार गोपाचल के कमलसिह सधघवी ने भौ 
स्वयं के लिए लिखवाये हुए 'सम्मतगुणणिहाणकव्व' एवं 
उसके रचयिता महाकवि रइधू को उक्त रचना की परि- 
समाप्ति होते ही हाथी पर विराजमान कर गाजे-बाजे के 
साथ कवि एवं उसके काव्य की नगर परिक्रमा कराई थी । 
मध्यकालीन सामाजिक स्थिति के अध्ययन मे इस प्रकार 
के उल्लेख अपना विशेष महत्व रखते है । 


समकालीन राजा-- 

कवि रहद्धू ने अपने आश्रयदाता को राजा प्रतापरुद्र 
द्वारा सम्मानित कहा है। यह प्रतापरुद्र चौहानबंशी नरेश 
रामचन्द्र का पुत्र था। वह जेन धर्म एवं साहित्य का बड़ा 
प्रेमी था तथा उसने अपने मन्त्रिमण्डल मे कई जैनो को 
मन्त्रिपद प्रदान किया था। इस विषय पर मैं अन्यत्र प्रकाश 
डाल चका हूं । कई सदस्यों के आधार पर राजा रुद्रप्रताप 
का समय वि० स० १४६८ से १५२४ के मध्य ठहरता है। 


ग्रन्थ त्ता रइधू-- 

प्रस्तुत ग्रन्थ--'पुण्ण। सवकहा' के कर्त्ता महाकवि रइधू 
के सम्बन्ध मे अन्यत्र काफो प्रकाश डाल चुका हूं। अतः 
यहाँ उप्तके विषय में विस्तृत चर्चा करना पुनरुक्ति मात्र 
ही होगी । फिर भी सक्षेप मे इतनी जानकारी आवश्यक 
है कि वे गोपाचल या उसके आस-पास के ही निवासी थे । 
उनकी जाति पद्मावती पुरवाल थी। सरस्वती देवी ने 
उन्हे स्वप्न में कवि बनने का आदेश दिया था अतः उन्होने 
इस दिशा में पर्याप्त अभ्यास किया और इस प्रकार सफल 
सहाकवि बन गये । ' 


अमेकान्त 


रइधू की साहित्य-साधना का प्रमुख केन्द्र गोपाचल 
था। वहां के तोमरवंशी राजा इूंगर्रातह एवं उनके पुत्र 
राजा कौतिपधि]ह ने उनकी कवित्व शक्ति से प्रभावित होकर 
राज्य में उन्हें काफी सम्मान दिया था तथा उनकी इच्छा- 
नुसार पिता-पुत्र दोनों ने ही गोपाचल-दुर्ग में लगभग तेतीस 
वर्षों तक लगातार जैनमूर्तियों का निमाण कराया था । 
उत्तर-भारत की सर्वोन्तत ५७ फीट ऊँची आदिताथ भग- 
वान की प्रतिमा की प्राण प्रतिष्ठा भी गोपाचल दुगे में 
उन्ही के हाथों सम्पन्न हुई थी । 

रइध्‌ ते लगभग तीस पग्रन्थो की रचना की है जिसमे 
से २२ रचनाए अभी तक उपलब्ध हो चुकी है। उनमें से 
१६ रचनाएं अवथश्रश में, दो रचनाएँ प्राकृंत मे तथा एक 
रचना हिन्दी मे है। कवि की अधिकांश रचनाएँ विशाल 
हैं । उसकी मेहेसरचरिउ, रिट्ठणेमिचरिउ, जिवध रचरिउ 
में ३-३ सौ से भी अधिक कड़वक है । अन्य अपभ्र श रच- 
नाएँ १०० से लेकर २५० कड़वकों मे है। इसी प्रकार 
इनकी एक प्राकृत रचना सिद्धन्तत्थलार लगभग २००० 
गाथा प्रमाण है। दो रचनाएँ अत्यन्त लघु है, जिनमे से 
एक मे कुल १८ पद्म है तथा दूसरी हिन्दी रचना बारा- 
भावना' है, जिसकी पद्यसख्या ३७ है । 


कवि रइधू का यह साहित्य उत्तर मध्यकालीन भाषा 
साहित्य, इतिहास एवं सस्क्ृत आदि की दृष्टि से अपना 
विशेष महत्व रखता है। उसके प्रकाशन से कई नवीन 
तथ्य साहित्य जगत मे अवतरित होगे । प्रसन्‍नता का विषय 
है कि प्राकृत एवं अपभ्र श॒ के वरिष्ठ महारथी विद्वान प्रो० 
डा० एच० एल० जैन एवं प्रो० डा० ए० एन० उपाध्ये 
का ध्यान इप साहित्य की ओर आकर्षित हुआ है और 
उनकी प्रेरणा उन्ही के निर्देशन में समग्र रइधू-साहित्य रइधू 
ग्रन्थावली के १५ भागों मे यथाशीज्ञ प्रक/शित होने जा 
रहा है । 

कई अन्तर्बाह्य साक्ष्यों के आधार पर महाकवि रइधु 
का समय वि० सं० १४४० से १५३० के मध्य सिद्ध होता 
है । महाजन टोली नं० २ 

आरा (बिहार) 


गतांक से आग : 


पं० शिरोमणिदास कृत : धमंसार सतसई' 


अथ एकादश प्रतिमा वर्णव--- 

विषय सकल सौं होइ उदास, सयम सौ राखो शुभ आस । 

उदय प्रतिज्ञा दिन दिन काम, 

प्रतिमा कहिए याको नाम ॥१०४॥ 

दोहा -आठ मूल गृण पालिक॑, व्यसन त्यागि जिनमानि। 
मल पच्चौस विवर्जि कै, दशन प्रतिमा जानि ॥१०५ 
पांच अपुब्रत पालिक, तीन गुणब्रत धारि । 
चउ शिक्षात्रत मनधरो, ब्रत प्रतिमा यह सार | १०६ 
सामायिक तिहुंकाल करि, नियम सौ दृढ़चित्त । 
सामायिक प्रतिमा कही, यही जान तुम मित्र ॥१०७ 
दो आठे दो चोदस, प्रोषध कर उत्कृष्ट । 
प्रोषध प्रतिमा यह कही, कहे वचन जिन इष्ट ॥१०८ 
सचित्त वस्तु सब त्यागि क॑, पीव॑ प्रासुक नीर । 
सचित्त त्याग प्रतिमा कही, छोड हरि तजु धीर ॥१०६ 


चौपाई--दोय दंड दिन ऊगे जोलौ, 

अरु पुनि होय रहै दिन तौलो | 
तासों दिन कहिए प्रमाण, 

भोजन स्तान करे विधि पान ॥११० 
याते रात अवर तुम जान, 

भोजन सकल तजो हित मान । 
सुक्ष्म थूल मरे जीव जहां, 

मृढ़ न जाने हिंसा तहां ॥१११ 
रात को नीर रुधिर सम होय, 

अन्न मांस सम जानो लोय । 

भूत पिशाच जे रातें चलें, 

जहूं तहं आनि इकट्ठे मिलें ॥११२ 
जेंबत (खाते हुए) लोग देख ठहराय, 

अन्न अपावन करें छिन मांहि । 


0] श्री क्ुन्दनलाल जेन प्रिन्सिपल 


अशुच्रि वस्तु ले डारें घनी, 

नीच स्वभाव निशाचर जनी ॥१:३ 
पतग अनेक परें अकुनाइ, 

सूक्ष्म जीव को रहै बढ़ाय। 
य।तें पाप अवर नही कोय, 

महा पाप तुम जानो लोप ।॥।११४ 
जहां वस्तु देखी नही जाय, 

सो पुन रात कही समुझाय । 
रसोई रात की त्याग ब्रती, 

याते दोष न लागे रति (रत्ती) ॥१३५ 
दिवस पुनि छोड निज नारि, 

सो निशि प्रतिमा कही सुधारि । 
इह विधि रात्रि भक्ति जो तज, 

षष्ठम प्रतिमा तासौं भज् ॥११६ 
निज पर नारी तजे जब ब्रती, 

नवधा शील धरे शुभ मती । 
सुगन्ध तेल भूषण श्वृगार, 

मनोज्ञ वस्तु तजि मिष्ट अहार ॥११७ 
तुच्छ अहार करे तजि भोग, 

प्रत्याख्यान लेइ नित जोग । 
ब्रह्मचय यह प्रतिमा कही, 

जो पाले सो श्रावक सही ११४ 
हिंसा कम सकल आरम्भ, 

विवाह वणिज सब छोड़े दंभ । 
काट नखन नही अरिन विराधै, 

वस्त्र धोय नही आयुध वांघ ॥११६ 
पशु जीव राख न मन्दिर रचे, 

अस्त्र न नित्य नही तिलकहि रचे॥ 


१३२, वर्च ३६ कि० ह। 


पत्र फूल फल लेय न हाथ, 

वाहन चढ़े न चाहै साथ ॥१२० 
जंत्र मंत्र नही साथ घने, 

वैद्यक ज्योतिष धातु सब मने । 
इह विधि क्रिया भव्य जो चल, 

आठवों प्रतिमा तासौ पल ॥१२१ 
दश विधि उपधा वाह्म जु छाड़, 

भोग उपभोग तजि इन्द्रियन डाड़े । 
कटि कोपीत वस्त्र इक धरइ, 

नवमी प्रतिमा जिनवर कह ॥ १२२ 
विकया चार तर्ज उपदेश, 

हारि जीति मन धरे न लेश । 
हिंसा कर्म वचन नही भासे, 

क्षमा भाव सबही सो राखे ॥१२३ 
मोह काम तजि मान निवारि, 

क्रोध, लोभ, माया, मद जारि । 
हृह विधि क्रिया चढ़े ग्रणव॒त, 

प्रतिमा दशमी लहै तुरन्त ॥१२४ 
माटी काठ को पात्र जु लोइ, 

शोच हैतु पुनि राखे सोइ। 
पीछी जीव दया हित लेइ, 

दृष्टि देखू धरनी पगु देइ ॥१२५ 
कटि कोपीन लुचि विधि पूरौ, 

तजि ग्रह वास तपस्या सूरो। 
पाणि पात्र भोजन शुभ करे, 

पत्र धरा फिर नियामा धरे ॥१२६ 
अस्थि चमं जीव वध जो देखे, 

मांस रुधिररी दुर्गधा पेखे। 
प्रत्याख्यान क्षीण होय तहां, 

अंतराय पुनि माने जहां ॥१२७ 
इह विधि क्रिया चले आचार, 

सो एकादश प्रतिमा धार। 
ये प्रतिपा सक्षेप वखानि, 

कहें शिरोमणि सुनि जिनवर वाणी ॥ १२८ 

घट प्रतिमा लौं होइ जघन्य, 

साते, आउठे मध्यम गन्‍्य । 


अनैकान्त 


प्रतिमा दशमी ग्यारहमी जानि, 
उत्तम श्रावक कहो बखानि ॥१३६ 


॥ इति एकादश प्रतिमा ॥ 


अथ पात्र वर्णन-- 


प्रथम पात्र पुनि दान चिचारी, 

पुनि विधि कहौ सुनो हितकारी । 
यथाखझ्यात चारित्र को धारी, 

सो मुनि महापात्र गुणधारी ॥१३० 
अभ्यतर वाहिज (वाह्म) तप शुद्ध, 

वनवासी तप चारी बुढ़ । 
वीस चार उपधी कौ त्यामी, 

देह भोग संसार विरागी ॥१३१ 
अष्टावीस मूल गुण पाले, 

सहैं परीसह चित्त न चाले। 
छटे सात॑ गुणथाने रहै, 

उत्कृष्ट पात्र श्री जिनवर कहै ॥११२ 
एकादश प्रतिमा जु कही, 

श्रावक पाले मन वच सही । 
पंचम गुण स्थान चढ़े गुंणवत, 

मध्यम पात्र सो होय तुरन्त ॥१३३ 
दया क्रिया नही पाले रंच, 

इन्द्रिय मन पुनि करे न खंच । 
है केवल दृढ़ता जिनवाणी, 

श्रद्धा भक्ति करें गुण जानी ॥१३४ 
मिथ्यात्व सकल छोड निज हेतु, 

समकित गुण सौ धर सुचेत । 
चढ़ि चोौथो गुण थाने धीर, 

जघन्य पात्र सो जानो बीर ॥१३५ 
समकित भेद न जाने जो लौं, 

कोटिक ब्रत तप करइ जु तोलों । 
बंध मोक्ष को भेद न पावै, 

सो कुपात्र यह तुरत कहावै ॥१३६ 
न्नत आचार कछु नहों करै, 

समकित भाव न मन में घर । 
महा मिथ्यात्वी विषयनि लीन, 


तासौ अपात्र कहौं यह चीन्ह ॥६३७ 
॥ इति पात्र वर्णन ॥ 


६० शिरोमणिदास कुछ + 'परसंसार सतसई' (े 


अथ दान गुण दोष वर्णक-- 
दोहा--एवण पंचहु त्यागि के, भूषण पचहु वास । 


गुण सात हूं सुनि दान के, नव बिधि पुण्य प्रकास ॥ १३८ 


अथ दूषण--- 
विलम्व विमुख अप्रिय वचन, आदर चित्त न होय | 
देकरि पश्चाताप करि, दृषण पचहु सोय ॥१३६ 
अथ भूषण-- 
आनंद आदर प्रिय वचन, जनम सफल निज मानि | 
निर्मल भाव जु अति करे, भूषण पंचहु जाति ॥१४० 
अथ गूण-- 
श्रद्धा ज्ञान अलोभता, दया क्षमा निज शक्ति । 
दाता गुण ये सप्त कहि, करे भाव सौं भक्ति ॥१४१ 
अथ नव प्रकार पुण्य-- 
चौपाई--पात्राह पड़गाहै कर जोडि, 
चऊ आसन जु घरे समोरि । 
चरण धोय बंद तसु पाय, 
पुनि सो विधि सौ पूज कराय ।' १४२ 
मन वच काय रसोई शुद्ध, 
नव विधि पुण्य कहो सुनि बुद्ध । 
पुनि सुनि मल चउद॒ह दुखदाई, 
ए पुनि दान न दीजे भाई ॥१४३ 
अथ चउदह मल वर्णन-- 
कंद मूल फल हरित जु होय, 
पान फूल बहुबीजा सोय । 
मांस रुधिर जो सगति भयो, 
रोम, चाम, जीव वध तह छयो ॥१४४ 
छांडहः स्वाद फफूंडा लगे, 
होइ दुर्गंध बहुत दिन पगेै। 
ए चउददह मल वर्जित होय, 
निर्मेल दान कहावे सोय ॥१४५ 
: अधदान और फल वर्णेन-- 
आहार दान दीजे शुभ पोष, 
होय ऋट्धि पुनि छोटे दोष । 
भव भव सुख मिले अति घन, 
जिर्मेल ठे> पुभग युति बने ॥१४६ 


ज्ञान दान दीज शुभ सार, 

उत्तम मति होय जातैं सार । 
केवल ज्ञान लहै जग पूजा, 

पुनि सो सिद्ध होय पद दूजा ॥१४७ 
ओऔषधि दान देय जो ज्ञानी, 

नी रोग देह सो पार्वाह प्राणी । 
दीरघ आयु मिले शुभ काय, 

कीरति है तिहुंजग में छाय ॥१४८ 
अभय दान सब जीवनि देय, 

जातें इन्द्र चक्री पद लेय। 
बहुत भोग भुगते सुख पाय, 

पुनि सो होय मुकति पति राय ॥१४९ 
सुकर नौरा बांदर वाय, 

कुरजी वए बहु दुखदाय। 
दान भाव जो मन में भयो, 

छिन में भोग भूमि पद लियो ॥१५० 


दोहा--जो नर उत्तम भाष सौ, पात्र दान शुभ देय | 


सो महिमा को गनि सके, गणघर आपु कहेप ॥१५१ 


चौपाई---उत्तम पात्र त्याग फल जाति, 


तद्भूव मोक्ष होइ सुख खानि । 
क॑ फल भोग भूमि मे लहै, 

तीन पल्‍ल की भायु जु कहै ॥१५२ 
तीन कोस देह ऊंचो होय, 

महा सुगध मल वर्जित सोय । 
देह दीप्ति दोसे प्रकाश, 

चन्द्र सूये तहूं करे न वास ॥१५३ 
ग्रीषम, वर्षा, शीतु न जहां, 

साम्य काल॑ इक दीसे तहां। 
ठाकुर दास भाव नहीं जोग, 

एक समान भूगते सुख भोग ॥॥४४ 
ईति भीति चिता नहीं शोक, 

जशा, रुजा, भव दोष न लोक । 
क्रोध लोभ माया मद नहीं, 

पाप पृण्थ' नहीं जाने तहीं ॥६५४ 
दशविधि कल्पव॒क्ष सुख देथ, 

जुगल रूप ध्रि बहु सुख लेय । 
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तीन दिवस जब बीते जबहीं, 
पुंगी (सुपारी) समान आहार ले तवही ॥१५६ 
आलस निद्रा श्रम नही खेद, 
रात दिवस दीसे नही भेद । 
म्रध्यम पात्र दान फल कहै, 
मध्यम भोग भूमि सुख लहै ॥१५७ 
आयु पल्‍ल होय भुगत॑ जहां, 
कोस दोय देह है उन्नत तहां । 
भ्रवर भोग सब इह विधि सार, 
श्रारज भुगते सुख अपार ॥१४८ 
जघन्य पात्र दान फल जोग, 
पाबहि जघन्य भूमि के भोग | 
एक पल्‍ल तहूं आयु जु होय, 
एक कोस तनु जानो सोय ॥१५९ 
भाजन भूख न॒वस्त्र अहार, 
मन वांछित फल भुगत सार। 
इह विधि आयु सब पूरी करे, 
पुण्य तें देव लोक पद धरे ॥१६० 
॥ इति तीन पात्रदान फल वर्णन ॥ 
अथ कुंपात्र दान फल वर्णन-- 


नीच जाति जो तनु लहै, 
कुपात्र दान फल तासी कहै । 


हाथी घोड़े दासी दास, 
देश कोस बहु सुख मे वास ॥१६१ 
कर्राह पाप नर अति सुख पाय, 
तीच स्वभाव न छांडे जाय । 
कराहि विनोद रंग रति मान, 
षट्‌ ऋतु सुख भुगते चित तानि ॥१६२ 
जै तियंच सुखनि में लीन, 
कुपात्र दान फल जानो प्रवीन । 
अपने स्वारथ पर्राहिं सताबे, 
! पून ते मर दुर्गति दुख पावे ॥१६३ 
॥ इति कुपात्र दान फल वर्णन ॥ 
: अथ अपात्र दान फल वर्णन--- 
सर्पहि दूध पियावहि रूढ़, 
विष को करहिं न जानहि मृढ़ । 
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त्यों अपात्र दान दुख देय, 
दाता भवभव दुर्गंति लेय ॥१६४ 


ऊसर वरसे फल नहीं होय, 
पाथर नाव तिरै नहीं कोय | 


दुर्जेज संगति ग्रृण नहीं लहै, 
विषयी पोख न धर्महि लहै ॥१६५ 
दोहा--छिपनी केला सर्प मुख, स्वाति बूंद जल पाय। 
मोती शुभ कर्पूर पुनि, विष उपज दुखदाय ॥१६६ 
सोरठा--जल बरसे अति घोर, भूमि परे सब में जग । 
जहूं जैसो गुण जोर, तह तैसो फल सो लहै ॥१६७ 
अंध कूप धन डारिए, हु भलौ करि जानि जे । 
अपात्र दान मति वारि, जिनवर सीख जु मानिजे ;।१६८ 
दोहा--कुदान कबहु न दीजिए, दिए पाप अति होय । 
दुगेंति में सशय नही, भवभव भटक सोय ।॥१६९ 
॥ इति अपात्र दान फल वर्णत ॥ 
अथ जल गालन क्रिया-- 
चौपाई--सात लाख जल योनि भए, 
अरु अनत त्रस॒तामे भए। 
न्नरस की दया जानि जल गालि, 
य€ आचार करहु ब्रत पालि ॥१७० 
दीरघ हस्त सवा के जानि, 
पनहा (अर्ज) एक हस्त के मान । 
नूतन वस्त्र पुनि दूनों करे, 
इह विधि ग़ालि धर्म व्योपरे ॥१७१ 
दोय दण्ड जल गालो रहै, 
पुनि सो अनंत राशि अति लहै । 
जब जब जल लीजे निज काम, 
तव तब जल छानो निज धाम ॥१७२ 
जो जल छानि छानि घट घरोौ; 
पुनि सो जल, जल में ले करो | 
एक बूंद जो धरनी परी, 
अनंतराशि जीव छिन में मरे ॥१७३ 
सोरठा--ढीमर पारिधि जानि, जुग जुग पाप जु जे किए । 
हत उत एक प्रमान, अनगाल्यों बूंदक पिये॥१७४ 
चौपाई--याम युगल प्रासुक जल रहै; 
अष्ट प्रहर तासौ (तो) निवेहै । 
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इतनी वेरा (ला) उलंघे जबी, 
सन्मूछेन जीव उपज तबही ॥१७५ 
दोहा--वे रा(ला) अधिक न रखिए, गाले दोष नु होय ६ 
डारे तें हिंसा बढ़े सु बेरा (ला) राखो सोय ॥१७६ 
चौपाई--अनगाले जल स्नान जु कीजे, 
होय पाप पुनि धर्महि छीज। 
उत्तम क्रिया तेही की सार, 
जो जल गाले विधि सौ ढार ॥१७७ 


सोरठा--जो नर उत्तम होय जो, जल गाल युक्ति सौं। 
सांची दया जु सोय, जिनवर कही सु उक्ति सौ॥१७८ 
॥ इति जल गालन क्रिया वर्णेन ॥ 


अथ अंथऊ (संध्या भोजन) क्रिया वर्णन-- 
दोहा--जो नर अंथऊ पाल ही, क्रिया जानि पुनि सोय । 
सो विधि प्रतिमा मे कही फिर वर्णन नही होथ ॥१ ७६ 


॥ इति अंथऊ क्रिया वर्णन ॥। 


अथ रत्लत्रय क्रिया वर्णन--- 

सत्य. जिनेश्वर वाणी माने, 
हेयाहेय. सुलक्षण 
मारग छोड़े सग, 
निशकित यह जानहु अंग ॥१८० 
ब्रत वप जाप पुण्य बहु कियो, 

तीरथ यज्ञ सु दान जु दियौ। 
ताकौ फल बांछे नही धीर, 

सो निःकाछित जानहु वीर ॥१८१ 
विद्या ज्ञान उदो सब जानि, 

साधु शरीर न मानौ ग्लानि। 
तृतीय अंग कहिए सुख धाम, 

निविचिकित्सा याकौ नाम ॥१5८१ 
देव शास्त्र गुरु लक्षण जोइ, 

गुण दोष न पहिचाने सोइ। 
तीन मूढ़ त्यागे सुख लहै, 

अग अमूढ दृष्टि यह कहै ॥१८३ 


जाने । 
मिथ्या 


?्घ 


पर दोष नहीं भासे रंच, 
जो पुनि देखे करे न खंच | 
उपगरृूहन यह अंग कहावी॑, 
पंचम गुण दर्शन को पावे ॥१८४ 
तप ब्रत क्रिया चलत जो देखे, 
महिमा कर्त्ता ब्रत को पोखे । 
घीरज देकरिं करे सहाय, 
स्थितीकरण यह अंग'जु आय ॥१८५ 
धर्मंबंत ब्रत तप जप लीन, 
कर्म जोग ते भयौ जु छीन ॥ 
ताकौ सहाय करै गुणवंत, 
यह वात्सल्य अंग शुभ संत ॥१५६ 
जिनवर धर्म जाते शुभ चले, 
महिमा करि मिथ्यात्वाहिं गले | 
बहुत हे सों करहि करावे, 
यह प्रभावना अंग कहावे ॥१८७ 
ये आठहु गृण दर्शन जानो, 
पुनि आठ ज्ञान के मानौ। 
तेरह अंग चारित्र गृण वास, 
यह रत्नत्रय भव दुख नाश ॥१ै८८ 
॥ इति रत्नत्रय क्रिया वर्णन ॥ 
ये त्रेपन क्रिया अनुराग, 
जो पाले उत्तम बड़भाग । 
षोडश स्वर्ग इन्द्रपद धरे, 
पुनि सो मुक्ति रमणी को वर ॥१८९ 
दोहा -- सकल सभा मन हथ्षियो, सुनि गणघर के वैन । 
श्रेणिक सुख मन अति भयो, सुधरो घम्में दृढ़ जैन ॥१६० 
भव भव जिन शासन मिले, सकल कीतति मुनिदेय । 
पंडित शिरोमणि दास कौं, दीजो जिनकी सेव ॥१९॥ 


इति श्री धर्मसार ग्रथे भट्टारक श्री सकलकीति उप- 
देशात्‌ पंडित छ्विरोमणि विरचिते त्रेपन क्रिया वर्णनो नाम 
तृतीय संधि: समाप्त: | 


कस्त्री मग' 


न जाने किस चीज़ की तल्नाश में, 
वर्षों से भटक रही हूं मैं। 

अनेक युगों से, 

अनेक भवों मे, 

जी और मर रहो हूं मैं। 


अक्सर सोचती, 

यह कुछ और नहीं, 

कैवल ज्ञान-पिपासा है; 

और मैं स्वय को, 

गागर में ज्ञान-सागर की, 

अथाह जल-राशि भरे हुए, 

भारी-भरकम ग्रन्थों में डुबो देती । 

किन्तु वर्षों के अध्ययन के बाद भी, 
स्वयं को वहीं-का-वहीं खड़ा पाती। 
बल्कि मह॒धूस करती, 

कि भेरी तलाश कुछ और बढ़ गई है। 
तब ज्ञान को छोड़, 

मैं भक्ति का मार्ग अपनाती; 

न जानें कितने, 

तीथों को खाक छानती | 

किन्तु वर्षों की यात्रा के बाद भी, 
जहां से चली थी, 

वहीं पहुंच जाती । 

फिर॑ वहीं महसूस करती, 

प्राती कि तलाश कुछ जोर बढ़ गईं है। 


(3 डा० (कुसारो) सविता खेक्त' 


एक दिन, 
अपनी इसी पराजय पर, 
ग्लानि और अवसाद में ड्बी, 
पदुमासन में बंठी, 
अध उन्मीलित नेत्रों से, 
पर से उदाप्तीन हो, 
निज में झाँक रही थी, 
कि अचानक, 
न जाने कहां से, 
हवा का एक तीब्र झोका आया, 
ओर अपने साथ, 
समस्त विषाद को बहा ले गया । 
तभी सहसा, 
भीतर से झिलमिलाई, 
चिर आनन्द, 
चिर स्वतन्त्र, 
आत्म की एक किरण । 
तब मैंने जाना, 
जिसकी तलाश मे, 
युगों से भटक रही हूं, 
८ब४ड लाख योनियो मे, 
जी और मर रही हुं, 
वह तो कस्तूरी मृग की भाँति, 
मेरे ही अन्तर मे, 
विद्यमान है। 
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जेन विद्याश्रों में ज्ञोध : एक सर्वेक्षण 


यह माना जाता है कि जनधर्म प्रागेतिहासिक द्रविड़ 
संस्कृति का प्रतीक है । इसके सिद्धान्त मानव के प्रारंभिक 
ज्ञान व विचारधारा को निरूपित करते हैं। इसके विषय 
में पूव और पश्चिम के विद्वानों में पर्याप्त मतभेद रहा है 
पर अब स्थिति स्पष्ट हो गई है। अब इसे अन्य धर्मों से 
पृथक्‌ एवं स्वतंत्र माना जाता है। यह महावीर से हजारों 
वर्ष पूर्व (कृष्ण-युग) तक स्वीकृत हो चुका है। इसका 
अध्ययन भारत के बहुमुखी विकास को समभग्ररूप में 
समझने में सहायक है। इसीलिये विभिन्‍न विश्वविद्यालयों 
के अनेक विभागों में इसका सम्मिलित अथवा स्वतन्त्ररूप 
से अध्ययन-अध्यापन निरन्तर बढ़ रहा है,। इस दिशा में 
अनेक भारतेतर देश भी आगे आ रहे है। इसके महत्व 
को दृष्टि में रखते हुए अब अनेक स्थानों पर जैन विद्या 
नाम से नये विभाग खोले जा रहे है जहां इससे संबंधित 
सामान्य एवं तुलनात्मक अनुसंधान भी किये जाने लगे हैं । 
बौद्धों की भाषा पालिके समान जेन वाइमय की प्रमुख 
भाषा प्राकृत है। इस भाषा के नाम से भी नये विभाग 
चालू हो रहे है। इससे एक लाभ यह हुआ है कि जैन 
विद्याओ के अन्तगंत भाषा-वैज्ञानिक अध्ययन-अनुसन्धरान 
भी चालू हो गया है । 

अध्ययन-अध्यापन और अतुसधान का अन्योन्याश्रय 
संबंध है। ये दोनो पत्रिकायें एक-दूसरे के विकास तथा 
ज्ञान के नये क्षितिजो के उद्धाटन मे सहायक है। आगम 
प्रामाण्य और सर्वज्ञता की धारणाओ के कारण भारत में 
आत्मानुसंधान की जो भी प्रगति रही हो, लेकिन 
व्यवहा रोपयोगी विद्याओं के प्रति माध्यस्थभाव ही दृष्टि- 
गोचर होता है। इसीलिये इन विषयों का विकास अवरुद्ध 
लगता है। इस लेखक तथा अन्य विद्वानों ने जैन ग्रन्थों में 
बर्णित अध्यात्मेतर विषयो के अध्ययन से यह निष्कर्ष पाया 
है कि यदि अकलकोत्तर सदियों में भी इन विषयो पर 


(3 डा० सन्‍्दलाल जच 


स्वतंत्ररूप से विचारण अविरत रहती, तो यह सम्भव है 
कि पश्चिम ने जो विचारों की श्रृंखला सोलहवीं' संधीःके 
बाद प्रस्तुत की है, वे दसवीं सदी तक ही विकसित हो चुके 
होते और भारत की बौद्धिक गरिमा उत्कृष्ट डेली 
रहती । समुचित संप्रसारण से विश्व की विचारधारा में 
आज से काफी प्रगति होती । 

यह प्रसन्‍नता की बात है कि बीसवीं सदी में पूर्वी 
और पश्चिमी विद्वानों का ध्यान जैन विद्याओं में वणित 
अध्यात्मेतर विषयों की ओर भी गया है। वे इसे 
तुलनात्मक दृष्टिकोण से भी उद्धाटित कर रहे हैं। इससे 
जैन विद्याओ के भारतीय संस्कृति, कला, साहित्य, 
इतिहास एव ज्ञान-विज्ञान के क्षेत्र में किये गये योगदान के 
महत्त्वपूर्ण पहलुओं ने विश्व के अनेक विद्वानों का ध्यान 
आक्ृष्ट किया है। इससे अनुसन्धान एवं ज्ञानवर्धन के नये 
क्षितिज उभरे हैं। इससे जैन विद्याओं का महत्व बढ़ा है । 
यही करण है कि जैन विद्याओं के शोधकर्ताओं में जैनेंतरीं 
की ससस्‍्था दो-तिहाई तक पहुंच गई है। प्रस्तुत लेख को 
उद्देश्य इस क्षेत्र की श्रनुसन्धानात्मक प्रवृत्ति का विश्लेषणा- 
त्मक अध्ययन प्रस्तुत करता है । 
अनुसघान के रूप - पु 

अनुसंधान के मुख्यतः दो रूप हैं-- एक वह जो किसी 
उपाधि हेतु किया जाये या जिस पर उपाधि मिल गई 
हो । दूसरे रूप में वह अनुसधान है जो उपाधि-निरवेक्ष 
एवं समय निरपेक्ष भी हो । प्रथम रूप अनुसंधान-विधा का 
एक प्रशिक्षणात्मक अनुभव है। इसमें शोधमश्नक्तिया के 
विविध चरणो-विषय चुनाव, प्रस्तुतीकरण या प्रयोगविधि 
एवं समालोचनात्मक विश्लेषण का अभ्यास किया जाता 
है। इस प्रक्रिया में अध्ययनशोलता, मनव एब स्लार्यक 
लेखन की प्रवृत्ति विकर्तित होती है । इस रूप में विषय 
वस्तु एवं ज्ञान-गरिमा का निखार होता है। बतूमान युग 
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में इसी रूप को उत्तम माना जाता है। यही कारण है कि 
प्राय: पी०एचु०डी० प्राप्त विद्वान्‌ अपने उपाधि-निरपेक्ष 
शोधाचार्यों को मान्यता देते प्रत्तीत नहीं होते। 'पडित 
परम्परा के योगदान पर आयोजित एक संगोष्ठी में यह 
ब्रवृत्ति परिलक्षित हुई थी। सम्भवत: इसीकारण, जब भी 
शोघकायें का समाकलन होता है, तब उपाधिपरक शोध 
का ही विवरण मिलता है, उपाधि निरपेक्ष शोध या शोध 
कर्सताओं के अनुसंघान-क्षेत्रों या महत्वपूर्ण कृतियों का 
सामान्य निर्देश तक नहीं किया जाता | यह प्रवृत्ति बहुत 
इचिकर नहीं प्रतीत होती और न ही यह शोध का पूर्ण 
विवरण ही प्रस्तुत कर पाती है । 


भारत में उपाधि निरपेक्ष शोध से ही “जैन विद्याये 
पल्‍्लवित हुई हैं। इस कोटि में विषय वस्तु और ज्ञान 
गरिमा का अनूठा रूप देखने को मिलता है। यह शोध 
स्वान्त: सुखाय होती है और जीवन के लक्ष्य के रूप में 
होती है। आजोविका इसका गोण लक्ष्य होता है। 
नाथराम प्रेमी, मुख्तार सा०, परमानन्द शास्त्री, दलसुख 
भाई, मुनि कान्ति सागर, बालचंद्र एवं फूलचंद्र शास्त्री, 
अगरचंद्र नाहटा, बालचद्र और कुंदनलाल जन आदि के 
नाम किसे श्रद्धाप्रेरित नही करते ? आज भी अनेक शोध- 
विद्वान्‌ प्रकाशस्तम्भ बने हुए हैं ॥ इनमे जी० आर० जैन, 
मुनि महेन्द्र कुमार, एल० सी० जैन आदि सुज्ञात है । 


शोध के ये दोनों ही रूप 'जेन विद्याओं को प्रकाशित 
बरते हैं। इन्हें एक-दूसरे का प्रक और संवर्धंक गानना 
चाहिये । इसलिए लेखक का सुझाव है कि जेन विद्या शोध 
विवरणिकाओं में उपाधि निरपेक्ष एवं उपाध्युत्तर शोध का 
भी विवरण होना चाहिए । 


शोध का संचररा-- 

वर्तमान युग में अनुसंधान कार्ये का जितना महत्व है, 
उससे भी अधिक महत्वपूर्ण कार्य है--उसका समुवित रूप 
में संचरण । यह न केवल पूर्व-कृत शोध की जानकारी देता 
है, अपितु यह शोध के नए क्षितिजों की ओर सक्रेत भी 
देता है। आज ज्ञान का सचरण अनेक रूपों मे किया जा 
सकता है : 


अनेकान्त 


(अ) शोषकार्यों क। समुचित रूप में प्रकाशन- 
इसका एक रूप है। इस विधा में दो कठिताइयां अनुभव 
में आई हैं। प्रकाशित शोध-प्रबंध का मूल्य अधिक होता 
है । दूसरे, अधिकांश शोध प्रबंध अश्नपादित एबं असंक्षेपित 
ही प्रकाशित होते हैं ! इन्हें लिखने की विधा के जानकार 
यह कहते हैं कि संपादन से प्रवन्ध दो-तिहाई रह जाता है 
जिससे उसकी ग्राहकता एवं उपयोगिता बढ़ जाती है । 


(ब) शोष-संगोष्ठियां परिसंवाद --शोध-सचारण 
के दूसरे माध्यम हैं। इनमें पठित शोधपन्रो का सपादित 
प्रकाशन ऐसे आयोजनों का एक अनिवार्य अंग होना 
चाहिए। पूना और उदयपुर ने इस दिशा मे उदाहरण 
प्रस्तुत किया है। अनेक आयोजनों मे पठित शोधपत्रो की 
प्रकाशित या साइक्लो-स्टाइलित भ्रतियों के वितरण की 
परम्परा देखी गई है। यह भी और भी अच्छा होता कि 
इनके बदले इनका एकीकृत पुरतकाकार रूप ही वितरित 
किया जाता | 


(स) शोध संक्षेत्रिकाएं--भी शोध-संचरण का एक 
रूप है। वेज्ञानिक विषयों मे विश्व के किसी भी भाग में 
होने वाली शौध के सार-सक्षेप को प्रकाशित करने वाली 
पत्रिकायें (जैसे केमिकल एक्स्ट्रेक्ट) राष्ट्रीय या अन्तर्राष्ट्रीय 
सस्थाओं द्वारा प्रकाशित कर अल्पमृल्य में ही खडश: 
शोधकर्ताओं में प्रसारित की जाती है। जैन विद्याओं के 
क्षेत्र मे यह परम्परा प्राय: अज्ञात है। जन संदेश शोधांक 
ते इस दिशा में नेतृत्व किया था, पर उसके सीमित 
प्रसारण हो अब तक प्रकाशित विवरणिकाओं में उसका 
नामोल्लेख नहीं हो सका। अब तो वह भी बद हो 
गया है। जैन विद्या के क्षेत्र मे, वततमान मे, अनेक राष्ट्रीप 
एवं अतर्राष्ट्रीय मान्यता की स्वायत्त-सस्थायें कार्यरत हैं । 
इनमें से कम-से-कम एक संस्था को अपनी प्रकाशित 
पत्रिक पत्रिका को जैन शोध वाथिकी' के विशेषाक के 
रूव में अथवा स्वतन्त्र प्रकाशन के रूप में 'शोध-सार' क्रम 
से निकालना चाहिये। इसके लिये यह आवश्यक होगा 
कि यह संस्था प्रत्येक शोध प्रबंध की माइक्रोफिल्म का 
फोटोकापी प्राप्त करें और उसका सक्षेपण करायें। इस 
समय औसतन _जैन विद्या में पच्चोस शोधोपाध्ियां प्रति 


जन विद्याओं में कोघ ; एक सर्वेक्षण 


वर्ष मिल रही हैं। इनके लिये उपरोक्त कार्य में प्रायः 
पांच हजार रुपये प्रति वर्ष खर्च होने का अनुमान है। 
नव-स्थापित बी० एल० इन्स्टीट्यूट, दिल्‍ली यह कार्यक्रम 
नियमित रूप से अपनायें, तो उसकी महत्ता और उप- 
योगिता ही बढ़ेगी । 


(द) शोद-नाभिक!ये-भी शोध-संचरण करती है । 
इस दिशा में डा» जेन का कार्य उल्लेखनीय है। उन्होने 
अनेक राष्ट्रीय या अन्तरष्ट्रीय सम्मेलनो के श्रवसर पर जैन 
विद्याओं में कृत एवं क्रियमाण शोध की नाभिकाये संकलित 
कर अनेक पत्रिकाओं के सामान्य या विशेषाकों में 
प्रकाशित की है। इनमे एक सकलन १६७३ मे महावीर 
और उनकी विरासत मे भी प्रकाशित हुआ है। इसका 
आधार विभिन्‍न विश्वविद्यालय रहे हैं। इसमे आठ प्रान्‍्तो 
के छब्बीस विश्वविद्यालयों की २०४ शोधो का विवरण 
था। जैन ने एक संगोष्ठी में इसको विषयवार वर्गीकृत 
कर समीक्षा प्रकाशित की है एवं युगानुरूप शोध के 
अज्ञात का उपेक्षित क्षेत्रों मे अनुसन्धान का सुझाव दिया 
है । वर्ष १६८३ में उन्होंने पुनः पूर्व-परंपरा के अनुकरण 
में एक अन्य शोध नाभिका प्रकाशित की है जब कि काशी 
से ही एक अन्य शोध.नाभिका पुस्तक विषयवार क्रम के 
आधार पर प्रकाशित हुई है। डा« जैन की नाभिका “अ' 
श्रमण-संकाय पत्रिका के अग के रूप में है तथा हिन्दी- 
अंग्रेंजी में है । पुस्तक-ताभिका “ब” अग्रेजी मे है और उसमे 
बौद्ध शोध-नाभिका भी है। नाभिका “अ' में झंत और 
क्रियमाण शोध-विवरण है जब कि नाभिका “ब' केवल कृत 
शोध को ही लक्ष्य में रखकर तैयार की गई है। जेन 
विद्या शोध की दृष्टि से नाभिका “अ' अधिक उपयोगी 
दिखती है। फिर भी, दोनों ही बहुमोली है। इसमे 
उपाधि निरपेक्ष शोध का विवरण नही है भौर नही 
पूर्वोक्त विषयवार गुणात्मक एवं परिमाणात्मक समीक्षा 
का उल्लेख है। यदि दोनों ही नाभिकाओं को कृतशोध के 
आधार पर आंका जावे, तो आंकड़ों में अन्तर दिखता 
है। उदाहरणार्थ, नाभिका 'अ! में इस श्रेणी में जहां 
३४१ नाम हैं वहीं 'ब” में कुल ३२४ नाम ही हैं (संभवतः 


श्द 


यह कुछ पहले प्रकाशित हुई होगी। नाधिका 'अ' कुछ 
अपूर्ण भी लगती है। उसमें डा० रायनाडे (बनॉरसं), 
डा० एस० के० जैन (कुरु क्षेत्र) तथा डा० उधों जैंग 
(जबलपुर) आदि के नाम नहीं हैं। पंजीकृतो में भी रीबां 
की सा० प्रियदर्शना श्री, सा० सुदर्शना श्री व श्रीमती 
सरला त्रिपाठी, काशी के कमलेश जैन तथा ड० सी० जैन 
तथा संस्कृत विश्वविद्यालय की प्रकाशित सूची के नाम 
नही है । स्वविवेक का ऐसा उपयोग समझ में नहीं आया । 
अनेक नाम । विषयो मे पुनरावर्तत भी है। यदि #िबित 
सावधानी बरती जाती और कुछ प्रयत्न किया जाता, तो 
इसकी गुणात्मकता और अच्छी होती । यद्यपि यह १६७३ 
की नामभिका की तुलना मे पर्याप्त प्रगत है, इसमे 
१४ प्रान्तों के ४६ विश्वविद्यालयों के ४२६ शोधों का 
विवरण है, फिर भी इसके आंकड़े शताधिक विश्व- 
विद्यालयों के आधार पर अपर्याप्त ही माने जावेंगे। इसमें 
आठ प्रदेशों एवं आठ केन्द्र शासित क्षेत्रों के सम्बन्ध में 
कोई विवरण नही है। इसमे प्रकाशित शोध प्रबंधों की 
सूचना तो है, पर प्रकाशन या प्राप्ति स्थान का उल्लेख 
नही है । मूल्य भी नहीं है। शोध निर्देशक के नाम भी 
नही है। ये तथ्य दोनों ही नाभिकाओं मे लागू होते हैं । 
यह उत्तम होगा यदि भविष्य में इन बातों पर ध्यान रख 
कर ॥१्रकाशन किया जावे । 


जन विद्या शोध की प्रगति का विकलेषण-- 


उपरोक्त अनेक अपूर्णताओ के बावजूद भी, दस वर्षों 
के अंतराल मे प्रकाशित नाभिकाओं के अध्ययन से भारत 
मे जैन विद्या शोध की वतंमान स्थिति, प्रगति का वेग 
तथ्य दिशाओं की विविधताओं में वृद्धि का आभास होता 
है। सारणी १, २ ३ में दोनों नाभिकाओं (अ) पर 
आधारित तुलनात्मक आंकड़े दिये जा रहे हैं। इनमें 
नाभिका “ब' के विषयो का संक्षेपण किया गया है। इसके 
प्राय: आधे विषय ललित साहित्य के अन्तर्गत आते हैं। 
इनके विश्लेषण से हम वतंमान स्थिति के साथ आगामी 
वर्णों के लिये शोध-दिशाएं आकलित कर जैन विद्याओं कौ 
महत्ता को और भी प्रकाशित कर सकते हैं । 


९५, वर्ष ३६, कि० १ 


सारणी १. जेन विद्याओं तुलनात्मक (१६७३--४३) 


में क्षोध : आंकड़े 
(धर) सामान्य १६७३ प्र० १६८३ : अ प्र० १६८३: ब प्र० 
| शत शत शत 
.१. प्रदेश प्र १५ न्त्ः 
२. विश्ववि० २५ ४६ न 
३. शोधकर्ता २०४ ४२६ ३२४ -“>+ 
(भ) जैन €० प्प लत 
(ब) जेनेतर११४ ३४१ नल 
(स) पजी० ८८ घ८ न 
(द) उपाधि 
प्राप्त ११६ ३४१ ३२४ 
४, शोध-प्र बंध 
प्रकाशन दहे२ १५.६ ६८ (१४५.८५ रे६ 
(ब) विषयघार शोघकर्ता-- 
१. ललित 
साहित्य. १०२ ५० १७५ ३६३ १४० ४६.२ 
२. न्याय/दशेन २७ १३ ३६ ४४ १३.६ 
३. भाषा [(प्रा०, 
अ०, वितान) ८ ४ दे४ड ८द नज+ +- 
४. आगम १० ४ १२ ५ 9 २.२ 
५. नीति, 
आचार, धमं १० ३ डरे ६५ १२ ३.७ 
६. व्यक्तित्व- 
कृतितव-. ११ ४ २७ ५.९० २३ ६.६ 
७, कला, 
पुरातत्व १० ४ हैरे २.६० ना -+ 
८. इतिहास ३३ ता 
€. राजनीति ६ ४ 
१०, अथं-शास्त्र ड न 
११. समाज-शास्त्र ४ -+ 
१२. भूगोल १ लत 
१३. मनोविज्ञान २ ना 
१४. शिक्षा १ च्द् 


१५ आधुनिक 


अनेकान्स 


विषय (८-१४) ६ ३.० ५१ १६.५ ४६ (७-१४) 





१४,२० 
१६. तुलनात्मक 
अध्ययन १० ४५,० रेरे ७.७ ४० (१२०३ 
१७, विज्ञान ४ २.० ५४ १.२ २ ०.६ 
१८. विविघ ६ ३.० ० ० 
२०४ ४२६ ३२४ 


(अ) शोध झ्लोर प्रकाशन-- 


सारणी १ से स्पष्ट है कि पिछले दस वर्षों में जैन 
विद्याओं में शोधकर्ताओ की सख्या दुगुनी से श्रधिक हो गई 
है । जनेतर विद्वान्‌ इस क्षेत्र मे अधिकाधिक सख्या में रुचि 
ले रहे है। दस वर्ष पहले जहां इनका अनुपात१ : १ २५- 
२११, वही अब १: २-८३ हो गया है। इसके विपर्पास 
मे, शोध प्रवन्ध प्रकाशन की स्थिति मे कोई विशेष अन्तर 
नहीं पड़ा है। यह प्राय: १५.७ प्रतिशत ही है। इस 
प्रकार, जहा जैन विद्याओं का शोध प्रतिशत बढ़ रहा है, 
वहां इसके सप्रसारण की स्थिति शोचनीय है। इसे 
सुधारने की आवश्यकता है । 


(ब) शोध क्षेत्र 

सारणी २ से प्रकट होता है कि जैन विद्याओ के शोध 
क्षेत्र की दृष्टि से उत्तर प्रदेश का प्रथम स्थान है जहां 
३५.६ प्रतिशत शोध हो रही है। उसके बाद बिहार 
(१५-१४ प्रतिशत) और मध्य प्रदेश (१० प्रतिशत) आते 
है। महाराष्ट्र और राजस्थान मध्य प्रदेश से कुछ ही पीछे 
हैं। दिल्‍ली और गरुजराज मध्यम कोटि में है । दक्षिण के 
सभी प्रदेशों मे मिलाकर जैन विद्या शोध का प्रतिशत ६.४ 
है। अन्य प्रान्तो में भी यह काफी कम हैं। ऐसा प्रतीत 
होता है कि नाभिकाओ में जिन क्षेत्रों का विवरण नहीं 
है, वे जन विद्या शोध की दृष्टि से शुन्‍्य हों । फलत: यह 
स्पष्ट है कि वतंमान में जिन क्षेत्रों मे जैन अधिक संड्या 
में हैं, वहीं शोध प्रतिशत भी अधिक है | ऐतिहासिक दृष्टि 
से अन्य क्षेत्रों में अधिक शोध होनी चाहिए क्योंकि वहीं 
जैन इतिहास की निर्मिति हुई है। यदि-- 


जैन विद्याओं में शोध : एक संवेक्षण ६६ 


सारणी २. जैन विद्या शोध क्षेत्र, १६८३ में 


क्षेत्र प्रतिशत क्षेत्र प्रतिशत 

१. उत्तर प्रदेश ३५-६० ६८. हरियाणा २.१० 
२. बिहार १५.१५ &. पंजाब ०.६० 
३. मध्यम प्रदेश १०.०२ १०. बंगाल १.६० 
४, महाराष्ट्र ६.८०. ११. कर्नाटक २.३० 
५, राजस्थान ७.७ १२. केरल ०.४० 
६. गुजरात ५.६० १३. आंध्र ० 6३ 
७, दिल्‍ली ४८० १४. तामिलनाइु.. २.८० 
१५. उड़ीसा ०.२३ 


विदेशों की जैन विद्या शोध को समाहित किया जावे, तो 
वहां अनेक देशों मे कुल प्रतिशतता ६.४ है। यह उत्साह 
वर्धक तथ्य है । 

(स) शोध दिशाय-- 

१६७३ के समीक्षण में व्यक्त किया गया था कि जेन 
विद्या शोधो की प्रमुख दिशा ललित साहित्य ही है। यह 
अब भी सत्य है, यद्यपि इसकी प्रतिणतता १६७३ के ५० 
से घट कर १६८३ में ३६ रह गई है। यह शुभ लक्षण 
है और इस प्रवृत्ति को बढना चाहिये। यह कमी अन्य 
दिशा की शोधो के रूप में श्रतिफलित हुई है जैसा 
सारणी हे से प्रकट होता है। आलोच्य दशक में कुछ ऐसे 
विषयों की शोधों में भी कमी आई है, जो चिन्तनीय है । 
इन विषयों-- 

सारणी ३. १९७३--८३ के दशक मे जैन विद्या 

शोध-विषयो में हानि-वृद्धि 


विषय प्रतिशतहानि विषय प्रतिशत वृद्धि 
१. साहित्य ११.०० १. आधुनिक 
विषय ८० 
२. नन्‍्याय/दर्शन ४,००२. घमं, नीति, 
आचार ४.५० 
३. विज्ञान १.०० ३. भाषा ४.५० 
४, कला २.५० ४. व्यक्तित्व- 
कृतित्व १.०० 
५. विविध ५. तुलनात्मक 
२.२० अध्ययन २.७० 
२०.७० २०.७० 
की शोधों से ही जैन विद्या के अनेक क्षेत्र की मौलिकता 


एवं ऐतिहासिकता का भान होता है। संभवत: न्याय, 
दर्शन, विज्ञान आदि विषय किचित्‌ गहन अध्ययन, मनन 
और श्रम चाहते हैं जो अब विराम होता जा रहा है। 
यद्यपि इन क्षेत्रों में कुछ उपाधि-निरपेक्ष काम हो रहा है, 
फिर भी इस शोध को प्रेरित करने के उपाय करना 
चाहिये। इसके लिए यह आवश्यक है कि इन विषयों से 
सम्बन्धित ग्रन्थों का हिन्दी/अंग्रेजी मे अनुवाद किया जावे । 
दूसरा संभावित बाधक कारण वर्तमान जैन शोध निर्देशकों, 
विद्वानों के अधिकांश का लजित-साहित्य-आधघारित होना 
हो सकता है। इस विषय से अनेक विद्वान भाषाओं और 
भाषा विज्ञान तक तो आ गये हैं, पर इससे आगे जाने 
योग्य शिष्य ही इन्हें नहीं मिलते । सम्भवतः इसी कारण 
अनेक व्याकरण और दर्शन के आचार्य व्यापारी बन गये ? 

यह प्रसन्‍नता की बात है कि जहां कुछ क्षेत्रों में शोध 
संख्या मे कमी आई है, वहीं जैन विद्याओं में वणित 
आधुनिक विषयो से सम्बन्धित शोघों की ओर शोधार्ियों 
की रुचि बढ़ी है। इनमे इतिहास (३३), राजनीति 
(६), समाज शास्त्र (३), मनोविज्ञान (२), भूगोल 
(१) एवं भाषिक विषय (३४) मुख्य है। ये शोधें भारतीय 
विद्याओ के विकास को समझने के लिए 'मोल के पत्थर” 
सिद्ध हो रही हैं जिससे इस ओर शोध प्रवृत्ति बढ़ रही 
है। इन क्षेत्रो मे विभिन्‍न स्रोतों मे उपलब्ध सामग्री को 
एकत्र करने के विवरणात्मक प्रयास अधिक हो रहे हैं, पर 
ये ही उत्तरवर्ती गहन अध्ययन के आधार-बिन्दू बनेंगे। 
ऐसा प्रतीत होता है कि पुरातन धर्म, नीति और आचार 
की ओर वर्धमान उपेक्षाभाव को निरस्त करने के लिए 
अनक शोधकर्ता जैन विद्याओं मे समाहित इन विषयो पर 
उपलब्ध सामग्री का आलोचनात्मक या तुलनात्मक अध्ययन 
करने में प्रवृत्त हो रहे है। इनसे प्राचीन मान्यताओं का, 
अनेक प्रकरणों में, समर्थन और व्यापकौकरण ही हुआ 
है। इन विषयों पर अभी पर्याप्त जैन साहित्य उत्खनन 
हेतु बचा है ओर शोध की यह गति भविर्त रहना 
चाहिये । इसी प्रकार तुलानात्मक अध्ययन और व्यक्तित्व- 
कृतित्व की दिशा में शोध-वृद्धि सराहनीय है। इसे भी 
गतिशील बनाये रखने की आवश्यकता है । (क्रमशः) 

- गल्स कालेज, रीबाँ 


आयुर्वेद में श्रनेकान्त 


एकान्त से भिन्‍न या विपरीत अनेकान्त है। एकान्त में 
एक ही पक्ष का कथन या प्रतिपादव होता है, जबकि 
अनेकान्त में अन्य पक्ष का भी प्रतिपादन किया जाता है । 
एकान्त के अनुसार जो कथन किया जाता है उसप्तमें “यह 
बात ऐसी ही है” इसका प्रतिपादन किया जाता है, जबकि 
अनेकान्त के अनुसार “ही” के स्थान पर “भी” शब्द की 
विशेष महत्व «्या जाता है। अर्थात्‌ यह बात ऐसी ही है 
कहने की अपेक्षा यह बात ऐसी भी है”--इस प्रकार 
कहा जाता है। अनेकान्त मे एक ओर जहां पक्ष भी 
विशेष या दृस्टिकोण का एक पहलू है वही दूसरी ओर 
टूसरा पक्ष या पहलू भी कहा जाता है। अत: उसमे दृण्टि- 
कोण की व्यापकता विद्यमान रहती है। अनेकान्त में 
दूसरा पक्ष भी उतना ही महत्वपूर्ण होगा, जितना पहला 
पक्ष । अत: यह समानता के दृष्टिकोण पर आधारित है। 
यही कारण है कि शास्त्र मे एक स्थान पर जो बात कही 
गई है, अन्य स्थान पर वही बात अन्यथा रूप में या भिन्‍न 
प्रकार से कही जा सकती है। इसका कारण वहा प्रसग 
या विषय की भिन्‍नता है। इसीलिए उसमे व्यापकता का 
दृष्टिकोण रहता है| दृष्टिकोण की व्यापकता उदारता की 
सूचक होती है, जिससे दूसरे के मत को समझने मे सहायता 
मिलती है । ,अनेकान्त के कारण ,विरोधभाव और विग्रह 
की स्थिति उत्पन्न नही हो पाती ओर वातावरण मे सभ्यता 
बनी रहती है । 

अनेकान्त का अर्थ सामान्यतः इस प्रकार से किया जा 
सकता है--'न एकान्तः इति अनेकान्तः:” अर्थात्‌ जिसमें 
एकान्त (एक पक्ष का प्रतिपादन) न हो या जो एकान्त 
से विपरीत हो वह अनेकान्त है। इसी प्रकार अन्य 
व्याख्या के अनुसार अनेके अन्ता: धर्मा : यस्मिनू सः- 
अनेकान्त: अर्थात्‌ जिसमें अनेक अन्त यानी धर्म हों वह्‌ 
अनेकान्स है। धर्म शब्द यहां स्वभावबाची है। कहीं-कहीं 


ए आयुर्वेदाचार्य राजकुमार जेन, दिल्‍ली 


यह गुण के अर्थ में भी प्रयुक्त होता है। यही कारण है कि 
वस्तु के लिए सामान्यतः कहा जाता है कि वह अनेक या 
भिन्‍न ग्रुण-धर्म बाली है। जैसे आयुर्वेद के अनुसार वात में 
पक्ष, शीत, लघु, सूक्ष्, चल, विषद, खर आदि अन्यान्य 
गुण धर्म पाए जाते हैं। पित्त में उष्णता, द्रवता, स्नेह, 
अम्लता” सर, कट आदि गुण पाए जाते हैं और श्लेषमा 
में शैत्य, श्वेत्य, स्निग्ध्ता, गुरुता, श्लक्षण्ता आदि गुण पाए 
जाते है। इससे स्पष्ट है कि वस्तु या द्रव्य अनेक गुण 
घर्मात्मक है । 

दार्शनिक सन्दर्भ में “अन्त” शब्द का अर्थ “निर्णय” 
भी लिया जाता है। अत: “अनेकान्त” पर विचार करने 
से पूर्व “एकान्त” की विवक्षा भी आवश्यकक है, ताकि 
विषय की विवेचना समुचित रूप से की जा सके। 
एकान्तवाद का अर्थ जिस वाद (कथन) में एक (केवल 
एक धर्म मात्र) का अन्त अर्थात्‌ निर्णय हो वह एकान्तवाद 
कहा जाता है (एक: केवलम्‌ अन्त: निर्णयः यत्र यत्र वादे 
सः एकान्तवाद:) वस्तुमें यद्यपि अनेक धर्म एक ही साथ रहते 
हैं ! किन्तु वे सब धर्म एक शब्द द्वारा एक ही समय में 
नही कहे जा सकते है। उन सब धर्मों की विवक्षा मे 
वक्‍ता भिन्‍न-भिन्‍न शब्द और समय द्वारा कहता है ! 
किन्तु शब्द वाचक है और वस्तु वाच्य है एक शब्द द्वारा 
एक धर्म एक समय में बताया जाता है तो भी वाच्य 
(वस्तु) सब धर्मों से युक्त ग्रहण की जाती है। अतः 
एकान्त पक्ष की अनेकान्त पक्ष में वाधा आती है। वास्तव 
में एक शब्द द्वारा (एक समय में कथन करने पर एक ही 
धर्म का निर्णय करना सर्वथा युक्ति समत नहीं है। धर्मा 
वस्तु से एक ही शब्द द्वारा एक ही समय में सब धर्मों को 
कथन्‌ करना सम्व नहीं है। फिर भी वस्तु में अनेक धर्मी 
का निवास रहता ही है। जैसे “जल” शब्द से संघात/ 
(सलिल” शब्द से जमना/“वारि' शब्द से वरण क्षादि का 
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अत्य॒बेंद में अमेकास्त श्३े 


ग्रहण होता है। तथापि “जल” शब्द से संघात, जमना, 
घरण आदि अनेक धर्मों से युक्त “जल” पदार्थ ग्रहण होता 
ही है। 

इसी प्रकार “हरि” शब्द से “हरण” क्रिया” प्राणो, 
पापों, मन, आदि कर्मों से युक्त करने पर अनेक पदार्थों में 
प्रयुक्त होता है । प्राणों को हरने वाले “यम” “सर्प” सिंह” 
आदि मे, पापों को हरने वाले “विष्णु” में, मन को हरते 
वाले “बन्दर” में “हरि” शब्द के अर्थ का प्रयोग किया 
जाता है। 

अत: ज॑ंसे “सिद्धान्त” शब्द मे सिद्ध अन्त: निर्णय: 
यत्र असौ “सिद्धान्त:” यह सिद्धान्त” शब्द का अर्थ है 
उसी प्रकार “एकान्त” शब्द का अर्थ एक ही निर्णय है 
जिसमे ऐसा अर्थ ग्रहण करना चाहिए । 

अनेकान्त में आग्रह के लिए कोई स्थान नहीं है। 
आग्रह ही दृष्टिकोण को संकुचित या एक पक्षीय बनाता 
है । किसी भी वस्तु के विषय में आग्रह-पुर्वेक जब कहा 
जाता है तो उससे वस्तु स्वरूप का वास्तविक प्रतिपादन 
नही हो पाता । यही कारण है कि वस्तु को जैसा समझा 
जाता है वह केवल वैभी ही नही है, उससे भिन्‍न कुछ अन्य 
स्वरूप भी उसका है, जिसे जानना या समझना आवश्यक 
है ज॑से “देवदत्त अमुक लड़के का पिता है” जब यह कहा 
जाता है तो वस्तुतः पुत्र की भपेक्षा से वह पिता है, अतः 
यह ठीक है। किन्तु वह देवदत्त केवल पिता ही नही है, 
अपितु, वह अपने पिता की अपेक्षा से पुत्र भी है और 
अपनी बहिन की अपेक्षा से भाई तथा मामा की कपेक्षा से 
भान्‍जा भी है। इस प्रकार वह एक ही देवदत्त अनेक 
धर्मात्मक है। इसका स्वरूप अथवा यह वस्तु स्थिति 
अनेकान्त के द्वारा भली-भाति समझी जा सकती है । 


आयुर्वेद-शास्त्र में भी अनेकान्त का आश्रय लिया गया 

है और उसके आधार पर वस्तु स्वरूप का श्रतिपादन 
किया गया है, यह अनेक उद्धरणों से सुस्पष्ट है। आयुर्वेद 
में जहा अनेकान्त छ आधार पर विभिन्‍न विषयों का प्रति- 
पादन एबं गम्भीर विषयों का विनेचन किया गया है, वहां 
तन्त्र युक्ति प्रकरण के अन्तर्गत उसका परिगणन कर उसके 
ध्वतन्त्र अस्तित्व को भी स्वीकार किया गया है। आयुर्वेद- 


शास्त्र में कुल ३६ तन्‍्त्रयुक्तियां प्रतिपादित की गई हैं, 
जिसमे अनेकान्त भी एक तन्‍्त्रयुक्ति है। आयुर्वेद शास्त्र- 
कारों ने भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार से अनेकान्त की व्याब्या की 
है, जो अपने-अपने दृष्टिकोण से उपयुक्त है। सर्वप्रथम 
आचाय॑े चक्रपाणि दत्त द्वारा विहित व्याख्या का अनुशीलन 
करते है जो निम्न प्रकार है-- 

“अनेकान्तो नाम अन्यतरपक्षानवधारणं यथा-- “ये 
हातुरा: केवलान्‌ भोजादतें श्वियन्ते न च ते सर्वे एवं 
भेषजोपपन्ना: समुत्तिष्टे रनू ।” 


--चरक संसिता, सिद्धिस्थान | २/४३ पर वजक्रपाणि 
टीका अर्थात्‌ दूसरे पक्षों का अनवधारण करना अनेकतास्त 
कहलाता है। जैसे-- जो रोगी केवल भेषज के बिना मर 
जाते हैं, वे सभी रोगी भेषज से युक्त होने पर ठीक नहीं 
होते । 

यहां पर केवल एक का ही कथन महृषि द्वारा नहीं 
किया गया है, अपितु अन्य पक्ष का समर्थ भी किया गया 
है । जो रोगी पूर्ण चिकित्सा नही मिल पाने के कारण मर 
जाते हैं, वे सभी रोगी पूर्ण चिकित्सा मिलने पर ठीक हो 
ही जाते है, यह आवश्यक नही है। भर्थात्‌ उसमें से भी 
कुछ रोगी पूर्ण चिकित्सा मिलने पर भी मर जाते हैं-- 
यह आशय है । यहां पर मह॒षि ने अपनी बात कहने के 
लिए अनेकान्त का आश्रय लिया है। इसी को और 
अधिक स्पष्ट करते हुए आगे कहा गया है कि सभी 
व्याधियां उपाय साध्य नहीं होती है। जो रोग उपाय 
(चिकित्सा) से साध्य है, ये बिता उपाय (चिकित्सा) के 
अच्छे भी नही होते । असाध्य व्याधियो के लिए धोडश्कल 
भेषज (चिकित्सा का विधान भी नही है, क्योंकि विद्वान्‌ 
और ज्ञानसम्पन्न वेद्य भी मरणोन्मुख रोगियों को अच्छा 
करने में समर्थ नहीं होते । 

अनेकान्त को महू सुश्रुत ने कुछ दूसरे ढंग से प्रस्तुत 
किया है, किग्तु आशय नही है। जेसे--- 

“क्वचित्तथा क्वचिदन्थेति यः सोअनेकान्त: बथा--- 
केचिदाचार्या: द्रवते द्रव्य प्रधानं, केचिद्वीये, केचिद्विपाक- 
मिति ॥” 

--सुश्रुत संहिता, उत्तरतन्त्र ६५/२४ 


रेड, बर्च ३६, कि० १ 


अर्थात्‌ कही ऐसा और कहीं अन्यथा (दूसरा) इस 
प्रकार जो कथन किया जाता है वह अनेकान्त. है । जैसे-- 
कुछ आचार्य द्रब्य को प्रधान बतलाते हैं, कुछ रस को, 
कोई वीय॑ को प्रधान मानते हैं, तो कोई विपाक को ) 


यहां जो उदाहरण दिया गया है बह समन्वय एवं 
व्यापक दृष्टिकोण का प्रतिपादक है। आयुर्वेद-शास्त्र में 
सामान्यतः: द्रव्य, रस, गुण वीयें, विषाक और प्रभाव में 
में द्रव्य को प्रधान माना गया है; किन्तु पृथक्‌-पृथक्‌ रस, 
गुण, वीर्य, विपाक और प्रभाव को प्रधान मानने वाले 
आचार्यों के मतों को भी समायुत किया है, ,जो अनेकान्त 
पर आधारित है। इसमें यद्यपि कुछ विरोधाभास प्रतीत 
होता है, किन्तु वस्तुत: वह विरोध या विरोधाभास न हो 
कर दृष्टिकोण को उदारता और व्यापकता है जो समन्वय 
मूलक है । 

महथि चरक ने केवल तत्रयुक्ति के रूप मे ही 
अनेकान्त को नही अपनाया है, अपितु सिद्धान्त रूप मे भी 
उसका प्रतिपादन किया है। तद्विषयक अनेक उद्धरण 
चरक संहिता मे उपलब्ध होते है। उन्होंने विभिन्‍न पक्षों 
के ऐकान्तिक दुराग्रह की निन्‍दा करते हुए एक स्थान पर 
कहा है-- 

तथर्षीणां विवदतामुदावेदं पुनर्वेसु:। 

मेदं वोपत तत्व हि दुष्प्रापं पक्ष संश्रयात्‌ ॥ 

वादान्‌ सप्रतिवादन्‌ हि बदन्तो निश्चित्तानिव । 

पक्षान्तं नव गच्छान्ति तिलपीडकवद्गता ॥ 

मुक्त्वैद वादसंघद्‌ मध्यात्मनुचिन्त्यताम्‌ । 

नाविधूते तमः स्कन्धे ज्ञेये ज्ञान प्रवतेते ॥ 

--च रक संहिता, सूत्रस्थान २५/२६-२८ 


अर्थात्‌ इस प्रकार परस्पर विवाद करते हुए ऋषियों 
के वचन सुनकर पुनवंसु ने कहा कि आप लोग ऐसा नहीं 
कहें । क्योकि अपने-अपने पक्षों का आश्रय लेकर विवाद 
करने से तत्व को प्राप्त करना दुष्कश होता है। अर्थात्‌ 
पघिद्धान्त का निर्णय नही हो पाता। बाद (उत्तर) ओर 
प्रतिवाद (प्रत्युत्तर) को निश्चित सिद्धांत की तरह कहते 
हुए किसी एक पक्ष के अन्त तक नही पहुंचा जा सकता 


अपेझाब्स 


है। जैसे तेल पेरने वाला बेल एक निश्चित घेरे में धूमता 
हुआ जहां से भ्रारम्भ करता है, पुनः वहीं पहुंच जाता है | 
उसी प्रकार पक्ष का आग्रह पूर्वक प्राश्नय करने वाला 
वाद-विवाद करता हुआ अन्य पक्ष के खण्डन और स्वपक्ष 
के मण्डन पूर्वक पुनः उसी बिंदु पर आ जाता है, जहां से 
उसने आरम्भ किया (श्र) अतः वाद-विवाद की प्रक्रिया 
को छोड़कर अध्यात्म (यथाथे तत्व) का चिन्तन करना 
चाहिये । क्योंकि जब तक अज्ञान रूपी तम का नाह्ष नही 
होता है, तब तक ज्ञेय (जानने योग्य) विषय में शान नही 
होता है । 

अनेकान्त प्रतिपादन की दृष्टि से पुनर्वसु आन्रय के 
उपर्युक्त कथन विशेष महत्वपूर्ण है। एकान्तवादियों के 
द्वारा स्वरूप प्रतिपादन हेतु किए गए प्रयास की तुलना 
उन्होने तेल पेरने वाले मनुष्य से की है, जो निरन्तर एक 
निश्चित दापरे में घूमता हुआ एक ही बिन्दु पर पुनः आ 
जाता है और अन्य बातें उसके लिए महत्वहीन एवं 
निःसार होती है। पुनवेसु आत्रेय ने अपने दृष्टिकोण को 
व्यापक बनाते हुए इस तथ्य का प्रतिपादन किया है कि 
जब किसी वस्तु या विषय विशेष के अन्वेषण एवं लक्ष्य 
प्राप्ति हेतु प्रवृत्ति की जाती है तो आग्रह पूर्वक स्वपक्ष या 
अपनी बात दूसरो पर नही लादी जानी चाहिये। यदि 
ऐसा किया जाता है तो इससे न तो वस्तु स्वरूप की 
मर्यादा की प्रतीति होना सम्भव है और न ही लक्ष्य प्राप्ति 
की जा सकती है। एकांत सर्देव मत-भेदो को बढ़ाता है, 
जबकि अनेकांत उन्हें दूर सावंमोम सत्य का प्रतिपादन 
करता है। एकांत एकांगी होता है, अत: इससे वस्तु का 
एक पक्ष ही उदभावित होता है और सत्य की पूर्णता उसे 
आवृत नहीं कर पाठी है। सत्य की अपूर्णता वस्तु के 
यर्थार्थ स्वरूप के प्रतिपादन मे बाधक होती और कई बार 
उससे भ्रामक बातें ही प्रचारित की जाती है किन्तु 
अनेकान्त के द्वारा ऐसा नही होता है । 

यह निविवाद और असदिग्ध रूप से कहा जा सकता 
है कि महत्वपूर्ण विषयों के प्रतिवादन मे आयुर्वेद-शास्त्र 
में स्थान-स्थान पर अनेकान्त का आश्रय लिया ग्रथा है । 
जैसे वस्तु स्थिति से अनभिज्ञ कतिपय दुराग्रही एवं एका- 


आयुर्वेद में अनेकान्त श्र 


न्‍्तवादी लोगों का यह दृढ़मत है कि विष का प्रयोग सर्वथा 
जीवन का हरण करता है। तीक्ष्ण विष के प्रयोग से तो 
मनुष्य का प्राणान्‍्त अवश्यम्भावी है। किन्तु वस्तुस्थिति 
इससे भिन्‍न है । उसी तथ्य को जब अनेकान्त के परिप्रेक्ष्य 
में देखा गया तो मह॒षि अग्निविष को कुछ और ही अनुभव 
हुआ उन्होंने तीक्षण विष के विषय में स्वानुभूत पदार्थ का 
विवेचन इस प्रकार से किया है-- 


पोगादपि विष तीक्षणमुत्तम भेषज भवेत्‌ । 
भेषज चापि दुर्युकतं तीक्षण सम्पद्यतें विषम्‌ ॥ 
तस्मान्न भिषजा युक्त यूदितअहयेनभेषजम्‌। 
धघीमता किचिदादेय जीवितारोग्पकाक्षिणा ॥ 
>-च रक सहिता, सूत्रस्थान १/१२६०२८ 


अर्थात्‌ विधि पूर्वक सेवन (प्रयोग) करने से तीक्षण 
विष भी उत्तम औपधि हो जाता है और अविधि पूर्वक 
प्रयोग की गई श्रेष्ठ औषधि भी तीक्ष्ण विष बन जाती है। 
इसलिए जीवन और आरोग्य की इच्छा रखने वाले बुद्धि- 
मान मनुष्य के द्वारा युक्ति बाह्य (यूक्ति पूर्वक प्रयोग नही 
करने वाले) वद्य से कोई भी औषधि नही लेनी चाहिए । 


यहां पर अपेक्षा पुवेंक विष का विषत्व और भेषजत्व 
प्रतिपादित किया गया है साथ द्वी यूक्ति पूर्वक प्रयोग की 
अपेक्षा से औषधि का भेषजत्व और विपत्व बतलाया गया 
है। इस प्रकार का प्रतिपादत अनेकान्त का आश्रय लिये 
बिना सम्भव नहीं है। क्योकि युक्ति की अपेक्षा से ही 
भेषज श्रेष्ठ ओऔषघ हो सकती है। यदि युक्ति की अपेक्षा 
न रखी जाय तो वही भेषज रोगी का प्राण हरण कर 
सकती है। जैसा कि आज कल प्राय. देखा जाता है कि 
स्टैप्टोमाइसिन पेनिसिलिन के इजेक्सन के प्रयोग में बरती 
गई जरा सी असावधानी रोगी का प्राणान्त कर देती है । 
यही इंजेक्सन अच्छी तरह विचार कर प्रयोग किये जाने 
पर जीवनदायी बन जाता है। उसी प्रकार यदि किसी 
मनुष्य को संखिया, कुचला, धत्तूर आदि विषवर्गीय किसी 
द्रव्य का सेवन बिना सस्कार किये ही करा दिया जाय 


तो निश्चय ही वह काल का ग्रास बन सकता है, किन्तु 
वही विष जब शुद्ध और संस्कारित करके मात्रा पूर्वक 
ओषध रूप में प्रयुक्त किया जाता है तो अनेक भीषण 
व्याधियों का नाश उसके द्वारा किया जाता है। आधुनिक 
वैज्ञानिक परीक्षणों ने आमवाद (गठिया वाय) की व्याधि 
में विधि पूर्वक उचित मात्रा में सर्प॑ विष का प्रयोग उप- 
योगी एवं लाभप्रद सिद्ध किया है। इस प्रकार विषत्व की 
अपेक्षा से वह विष हैं, किन्तु भेषजत्व की अपेक्षा से वही 
तीक्ष्ष विष जीवनदायी श्रेष्ठ औषधि है । 


इस प्रकार आयुर्वेद-शास्त्र में ऐसे अनेक प्रकरण एवं 
उद्धरण विद्यमान है जो अनेकान्त का आश्रय लेकर प्रति- 
पादित किये गये है। इससे न केवल उस विषय की दुरू- 
हता ही समाहित हुई है, अपितु अनेक शंकाओ का अना- 
यस हो निरसन हो गया है। अतः यह कहने में कोई 
सकोच नही है कि ऐसा करने से आयुव॑ंद-शास्त्र के दृष्टि- 
कोण में पर्याप्त व्यापकता आई है और वह पूर्ण उदारता- 
बादी कहलाने का अधिकारी है। जीवन विज्ञान के सदर्भ 
में मानव-प्रकृति एव आरोग्य मूलक सिद्धान्तों का प्रति- 
पादन आयुर्वेद-शास्त्र की अपनी मौलिक विशेषता है। 
उसमे यदि संकुचित दृष्टिकोण एव दुराग्रहों का आश्रय 
लिया जाता तो निश्चय ही आयुववेद-शास्त्र की शाश्वतता 
और लोकोपकारी भावना का लोप हो जाता, किन्तु ऐसा 
नही है। इस दिशा मे पर्याप्त अध्ययव, मनन और अनु- 
चिन्तन के द्वारा पर्याप्त अनुसन्धान अपेक्षित है। अनेकान्त 
ने आयुर्वेद को कितना सहिष्णु और व्यापक दृष्टिकोण 
वाला बनाथा है उसका सहज आभास उन स्थलों से मित्रता 
है जहाँ अन्य ऋषियों के निम्व दृष्टिकोण मूलक शब्दों को 
भो समावृत किया गया है। अतः गम्भीर विमर्श पूर्वक 
इस दिशा मे पर्याप्त अध्ययन, मनन और अनुबिन्तन द्वारा 
अनुसंधान अपेक्षित है। आशा है त्रिद्वज्जन एवं शोधार्थी 
इस दिशा मे प्रय,सरत होगे । 


--भारतीय चिकित्सा, केन्द्रीय परिषद्‌, नई दिल्‍ली 


णायक्‌मार चरिउ में प्रतिपादित धर्मोपदेश 


णायकुप्तार--चरिउ काव्य के कर्ता महाकवि पुष्पदन्त 
थे। इस चरित काव्य में उन्होंने राजपुत्र नागकुमार से 
सम्बन्धित घटनाओं को चित्रित किया है। पिता द्वारा 
निर्वाप्तित होकर यद्यपि वे नाना प्रदेशों में भटकते हैं किन्तु 
पुण्योदय के कारण सर्वश्र अपने नैपुण्य से प्रभावशाली 
व्यक्तियों को भी प्रभावित करते है । अनेक राज-कन्याओं 
को विवाह कर अपनी प्रतिष्ठा बढ़ाते है। उन्होंने ऐसे-ऐसे 
कार्य किये जो साधारण लोगों के [लिए अशक्य थे । 


घटनाओं से यह चरित्र वाल्मीकि कृत रामायण में 
उल्लिखित रामचरित के समान है परन्तु इस काव्य मे 
चित्रित धर्मोपदेश काव्य की विशिष्टता का प्रतिबोधक है । 


धर्म का स्वरूप--इस काव्य मे आचार्य श्रुतिधर ने 
नागकुमार के द्वारा पूछे जाने पर धर का स्वरूप समझाते 
हुए कहा कि “जीवों पर दया करना, क्षीण, भीरू, दीन 
और अनाथो पर कृपा करना, कर्कश वचन, ताडन, बन्धन 
व अन्य प्रकार की पीडा विधि का प्रयोग नही करना, 
साथ ही झूठ वचन नहीं कहना, सत्य व शौच में रुचि 
रखना, मधुर करुणापूर्ण वचन बोलने के साथ-साथ दूभरे 
के धत पर कभी मन नही चलाता, बिना दी हुई वरतु को 
ग्रहण नही करना तथा अपनी त्रिय पत्नी से हो रमण 
करना, पर स्त्री पर दृष्टि नही चलाना और परापे धन 
को तण के समान गिनना, गुणवानों को भक्ति सहित 
स्तुति करना। 


इस प्रकार घमं के विभिन्‍न अगो का का अभग रूप 
से तालन करना ही धर्म का स्वरूप बताया गया है। 
निष्कर्ष यह है कि हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह 
से विरत होकर अहिंसा, सत्य, अस्तेय, अचौये, ब्रह्मचयें 
और अपरिग्रह इन धर्मों के अंगों का पालन करना ही धर्म 
है। धर्म का स्वरूप है । 


0 डा० कस्त्रचन्द 'सुभन' 


धर्म के भेद---संसार में दो प्रकार के लोग होते हैं । 
प्रथम वे जो गृहस्थ जीवन यापन करते हैं और दूसरे वे 
जिन्होंने गृहस्थी से मुख मोड़ गाहुस्थिक बन्धनों से नाता 
तोड़, तप से सम्बन्ध जोडा है । ऐसे लोग अनगार कहे है । 
गृहस्थो का धर्म आगार-धर्म और जिस धर्म को मुनि 
पालते हैं उसे अनगार-धर्म की सज्ञा दी गई है। 


-सागारधर्म 
गृहस्थ धर्म का निर्वाह तभी होता है जब गृही हिंसा, 
झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह जनित दोषों से बचे । 
इसके लिए उसे जीव दया करना, विनयवान्‌ होना, सत्य 
और मधुर वचन बोलना, पर द्रव्य के अपहरण से अपने 
हाथ खींचे रहना, पर स्त्री से पराडइ्मुख रहना और 
लोभनिग्रह हेतु परिग्रह का प्रमाण रखना आवश्यक है। 


इसके अतिरिक्त ऐसे गेही को सूर्यास्त से पूर्व ही 
भोजन करना पड़ता है, मधु-मांस और मद्य का त्याग 
करना पडता है, पच उदम्बरों का स्वाद भी त्यागना 
पडता है । इसे गुरुओ के अनुसार दिशाओं मे गमनागमन 
को मर्यादा रखनी पड़ती है; वह शिक्षात्रत पालता है, 
पापी जीवो की उपेक्षा करता है, वर्षा काल में बाहर नही 
जाता, प्रोषधोपवास करता है, पात्रो को आहार देता है, 
विधिपूर्वंक सन्यास ग्रहण करता है, वह कुग्रुरु, कुदेव आदि 
को नही पूजता। वह तो शुद्ध सम्यक्दष्टि होता है । 
जिनेन्द्र का ध्यान और सामायिक करने में हो अपना 
समय व्यतीत करता है । 


गहस्थों का नित्य कर्म-दान 
गहस्थों को आचार्यों ने नित्य करने योग्य छह कर्म 
बताए है, अहंत्‌ पूजा, गुरु-सेवा, स्वाध्याय, संयम, तप 
और दान । इनमे आचार्य कुन्दकुन्द ने दान को सर्व प्रमुख 


भायकुमार चरिउ में प्रतिपादित धर्मोपदेष्त 


माना है। दान के प्रसंग में पात्र, अपात्र, और कुपात्र का 
विश्लेषण करते हुए प्रस्तुत काव्य में बताया गया कि जो 
झूठे शास्त्रों में, कुत्सित आचारों तथा तपस्वियों मे अनुरक्त 
होता है वह कुपात्र है और जो सम्यकदर्शन तथा पवित्र 
वब्रतों से रहित है वह अपात्र है। 

पात्र उत्तम, मध्यम और जघन्य भेद से तीन प्रकार 
के है। इनमें शुद्ध रत्नत्रय रूप मुनिव्नतधारी उत्तम पात्र, 
श्रावक के चारित्र का घारी मध्यम पात्र और जो 
कुदृष्टियों के गुणो, का कीतंन, तथा लौकिक और वैदिक 
मृढ़ताओं का त्याग कर शका, काँक्षा व जुगुप्सा आदि से 
रहित सम्यक्त्व को धारण करता है किन्तु दोनो प्रकार के 
सयम रहित होता है वह अधम पात्र बताया गया है। 


दान पात्र के अनुसार फलित होता है। अपात्र को 
दिया हुआ दान शून्य अथवा फल रहित जाता है तथा 
कुपात्र को दिये गए दान का फल बुरा ही होता है। तीनो 
प्रकार के पात्रों को दान देने से भूतल मे लोग तीन प्रकार 
के भोग प्राप्त करते है । 


दान-विधि 

धर्मोपदेशों मे अचार्यों ने दान के सम्बन्ध में अपने 
विचार व्यक्त करते हुए यह भी कहा है कि दान तभी 
साथेक होता है जब बह विधिपूर्वक दिया जाता है। विधि 
के अन्तगंत (उन्होने कहा कि उत्तम पात्र को दान नवधा 
भक्ति से युक्त होकर ही देना चाहिये। उत्तम पात्रों को 
पड़गाह कर उन्हें उच्चासन देवें, उनका पाद प्रक्षालन 
करें। (प्रक्षालित जल की वन्दनां कर, अचेता करें और 
सिर झुका कर प्रणाम करें। तदनन्तर मन-वचन-कराय की 
शुद्धि सहित निर्लोभ भाव से आहार देवें। विधि का 
महत्व प्रतिपादित करते हुए बताया गया है कि विधि के 
अभाव मे दिया गया आहार अरण्यरोदन के समान 
निष्फल होता है । 

आचार्यों ने यह भी लिखा है कि दया भाव से अताथो 
दीनों और निर्धनों को भोजन, वस्त्र, आभूषण, गाय-मैस, 
भूमि और भवन रूपी धन दिया जा सकता है। 

दान से सम्बन्धित पात्रों के सम्बन्ध मे जहाँ एक ओर 


३२७ 


उन्होंने मुनियों को उत्तम पात्र कहा है दूसरी ओर यह भी 
विचारा कि यदि दीन-हीन लोगों को सहयोग नहीं दिया 
गया तो वे सर्देव दुःखी रहेंगे । अतः उन्होंने अपने उपदेशों 
में ऐसे दीन-हीन, लगड़े लूले, गूगे, बहरे, अन्धे, रोगी, 
और दुःखी लोगों को करुणा का पात्र कहा । उन्होंने कहा 
कि ये करुणा के पात्र है, किन्तु ग्रणागार मुनीश्वर करुणा 
के पात्र नही है। उन्हें तो परम भक्तिपूर्वक ही दाम देन 

चाहिये । 


आगे उन्होने यह भी कहा कि जो लोग पापियों को 
दान देते है वे पापो को बढ़ाते है। पापियों को दान देकर 
उनका पोषण करना कोश को सुखाना है। वह इस भव 
में तथा परभव मे दोष ही उत्पन्न करता है। आखेट 
करना गृहस्थ धर्म नही है, वह घोर पाप है अतः गहस्थ 
जन ऐसे पापों से बचे । 


झनग।र धर्म 

यह धर्म का दूसरा भेद है । इस धर्म के धारी मुनीश्वर 
होते है। वे काम के राग-रंग से दूर हटकर परिणग्रह से 
मुक्त हो पर्वत की कन्दराओ मे *हते है। तपरुपी लक्ष्मी 
से समृद्ध वे पथ, नगर या देश से बधते नहीं। मंन रा 
मर्दन कर शत्रु, मित्र, धन और तृण मे समता भाव रखते 
है, शरीर से ममत्व नही रखते, पुत्र और कलत्र से भी 
स्नेह छोड देते है। तपस्यारूपी अग्ति से तप्त वे विकार 
रहित प्राप्त भोजन मे ही प्रवृत्त होते है। उनके शरीर में 
चर्म और अस्थि मात्र ही शेष रहती है। वे केश लोच 
करते है, नग्न रहकर शिला या भूमि पर शयन करते है 
शरीर मल से लिप्त हो जाने पर भी वे शरीर से निर्शिष्त 
रहते हैं, अधखले नेत्र रख कर नासाग्न दृष्टि से ध्यानस्थ 
रहते है। उनका अन्तरग शुद्ध होता है, जैसे कछआ अंगों 
को संकोच कर लेता है ऐसे ही वे इन्द्रिय और मन का 
सकोच कर लेते है। उपदेशकों ने समझाया कि यही है 
अनगार धर्म | उन्होने कहा कि इसी धर्म के द्वारा द्दी 
मनुष्य कुकृत्यो का नाश कर परम लक्ष्मी के धारी श्रोधर 
(नारायण) हलधर, (बलदेव) तथा भरत सदृश चक्रवर्ती, 
देवेन्द्र और जिनेन्द्र होता है । | 


२८, वर्ष २६, कि० १ 


मरण और शररण 

उपदेशों मे साँसारिक नश्वरता का मनोहारी चित्रण 
है। यथार्थता को प्रकट करते हुए उन्होंने समझाया है कि 
है जीव ! मरण आने पर कही भी शरण प्राप्त नही नही 
होती । यमराज के सम्मुख कवच बेकार हो जाते है। 
अन्त.पुर की स्त्रिया भी मृत्यु के आने पर छाती पीढती 
रह जाती है । सुख से रहने वाले राज मुकुटबद्ध लोगो का 
भी आयुबन्ध क्षोण हो जाता है, आती हुई मृत्यु को कोई 
दुर्ग भी नही रोक सकता | यह सच है कि ध्वजा पताका 
से विनाश ढका नहीं रह सकता । राज्य की आकांक्षा के 
वशीभूत एवं लक्ष्मी के सुखो का उपभोग करने वाले 
राजाओ मे ऐसे कौन है जो नारकी गण द्वारा मारो मारो 
ध्वनि से गूजते हुए रौरव नरक मे जाकर नही पड़ते । 


पाप क्षय 
मन और इन्द्रियाँ पापास्रव की हेतु है। इन्हे ज्ञान 
रूपी अंकुश से रोका जा सकता है। स्वाष्याय कर सुदृढ़ 
ध्रृंखला के द्वारा शुभध्यान रूपी खम्भे से उन्हें बाधा जा 
सकता है। आवचार्यों ने कहा कि ऐसा कोन-सा पाप है जो 
धरम के द्वारा न खपाया जा सके । 


लोक को स्थिति 

उपदेशों में लोक के सम्बन्ध में भी कहा गया है कि 
यह ससार न ब्रह्मा के द्वारा निमित है, न विष्णु द्वारा 
धारण किया गया है और न ही शिव के द्वारा नष्ट किया 
जाता है। त्रेलोक्य के बीच अनेक द्वीप-समुद्रो से शोभित 
यह मध्य लोक अपने आप अनन्तानन्त ञ्राकाश के मध्य 
स्थित है। यह तीन प्रकार है-- प्रथम महलक अर्थात्‌ 
शकोरे के समान, द्वितीय बज्ञ के समान ओर तृतीय 
मदंग के समान । 


मोह 
संसार में सर्वाधिक शक्तिमान मोह ही है, जिससे 
जञानियो का ज्ञान भी ढक जाता है। इससे मिध्यादर्शन का 
प्रसार होता है। अतः उपदेशकों की दृष्टि में यह सेव्य 
मही है । 


अनेकान्स 


जेनेतर मान्यताश्रों की विवेचना 


उपदेशकों ने जैनधमम में दृढ़ता उत्पन्त करने के लिए 
जैनेतर मान्यताओं को उपदेशो में समझाने का प्रयत्न 
किया है। उन्होने कहा कि बुद्ध के क्षणिकबाद में यदि 
जीव क्षण-क्षण मे उत्पन्न होता रहता है, तो प्रश्न उत्पन्न 
होता है कि जो जीव घर से बाहर चला जाता है वही 
घर कैसे लौटता है। इसी प्रकार शून्यवादी जो जगत में 
शुन्य का विधान करते है तो उनके सम्बन्ध मे प्रश्न उत्पन्न 
होता है कि उनके पचेन्द्रिवदण्डन चीवतरधारण, ब्रत 
पालन सात घड़ी दिन रहते भोजन तथा सिर का मूडन 
कैसे होता है ? 

शैब मतावलम्बी गगन को सदाशिव कहते है। गगन 
निष्कल है । जो निष्कल है वह स्वय कंसे पढेगा और 
किसी अन्य को कंसे पढ़ायेगा ? मोक्ष का मार्ग कंसे 
दिखावेगा ? निष्कल अष्ट प्रकृति रूप अंगो को क॑से धारण 
करता है तथा दूसरो को कैसे प्रेरित करता और 
रोकता है । 

जो निष्फल है वे तो निश्चल वा ज्ञान श रीरी होते 
हुए स्वभावत: सिद्ध रूप से रहते है। न वे स्वय मरते 
है न उत्पन्न होते है, वे ससार यात्रा मे अपने को क्‍यों 
डालेंगे ? 

अवतारवाद के सम्बन्ध में मुनियों ने कहा कि जैसे 
उबले जो पुन: कच्चे जो में नही बदले जा सकते, घी पुनः 
दूध नही बन सकता । इसी प्रकार सिद्ध हुआ जीव पुनः 
देह भार का ग्रहण और विमोचन करने रूप भवसागर मे 
भ्रमण नही कर सकता है। 


ईश्वरवाद के सम्बन्ध मे उपदेशों मे तक संग्रत प्रश्न 
मिलते हैं--जैप्ते, यदि ईश्वर सर्वार्थ सिद्ध है तो उसे बैल 
रखने से क्‍या प्रयोजन ? यदि वे दयालु हैं तो उन्हे रोद्र 
शूल रखने से क्या लाभ ? जो वे आत्म सन्‍्तोष से तृप्त हैं 
तो उनके हाथ में भिक्षा के लिए कपाल क्‍यों ? इसी 
प्रकार यदि वे पवित्र है तो हड्डियों के भूषण की उन्हें 
चाह क्‍यों ? 

वेद अपोरुषेय हैं इस मान्यता के सम्बन्ध में भी 
मुनियों ने गहराई गे विचार किया है। उनका कथन है 


णायकुसार चरिड में प्रतिपादित धर्मोपदेश ३६ 


कि बिता जीव के शब्द की प्राप्ति नही हो सकती, जैसे 
बिना सरोवर के नया कमल और बिना गाय के दूध । 
अत: बिना पुरुष के वेद रचना सम्भव नही है । 


सच्चा धम 

घामभिक मान्यताओं की ड्विचना करने के उपरान्त 
जब किसी ने प्रप्न किया कि फिर वह यथार्थ धर्म कौनसा 
होगा जिसका हम पालन करे। इसके उत्तर मे मुनियो ने 
कहा कि काम भोग की इच्छा और स्व प्राप्ति की 
कामनाए जेसे परस्पर विरोधी है, ढीक इसी प्रकार जीव 
घात और धमं-पालन दोनों मे सम्बन्ध है, वे दोनो साथ- 
साथ नहीं हो सकते । सच्चा धर्म जीव घात से रहित है । 


यह धर्म दश्शन-ज्ञान-चारित्रमयी है। सच्चा दर्शन 
उन्ही जीवों को प्राप्त होता है जो न केवल धर्मोपदेश 
सुनते है अपितु उपदेश सुनकर कषायो का उपशमन करते 
है और सोलह भावनाओ को भाते है। ऐसे लोग अष्ट 
मूल गुण रूपी वेभव को भी प्राप्त कर लेते है । देव शास्त्र 
गुरु तीनो मूढताओं और जाति कुलादि अष्ट मदो से मुक्त 
होकर वे अनायतनों की भी सेवा नहीं करते । तप से 
कम-मल को जला, केवल-जज्ञान प्राप्त कर मीक्ष जाते 
हैं। ऐसे तपस्वियों का जहां वास रहा है वे पवित्र तीर्थ 
हो गये है । 

धर्मोवदेशक 

उपदेशक कसा हो ? समय-समय पर मुनियों और 

सन्‍्तो ने अपने उपदेशों के माध्यम से इस सम्बन्ध में 





समझाते हुए कहा कि यह आवश्यक है कि मोक्ष के 
उपदेशक हिसा और तृष्णा से मुक्त रहे । 

उन्होने थह भी कहा कि ज्ञान और मोक्ष की बातें 
तभी प्रभावशील होती है जब वे आचरण मे उतरती हैं । 
जो स्वय ही कामनियो के कटाक्ष का शिकार हो जाता है 
है ऐसा उपदेशक यदि ज्ञान का भी क्यो न उपदेश दे तो 
भी वह उपदेश प्रभावहीन ही रहता है । 

इस प्रकार कवि पृष्पदन्त की कृति णायक्रुमार चरिउ 
केवल चरित काव्य या कथा मात्र नही है कवि ने कथः के 
माध्यम से भ्रस्तुत कृति में जीवों को वें दुःखी क्‍यों हैं ? 
दुख से उन्हे कँसे छुटकारा मिले “ऐसे कल्याणकारी तथ्यों 
का भी समावेश किया है। 


धर्मोपदेशों मे जीव कल्याणार्यी जहां एक ओर मोह 
और अन्यान्य मतो का सक्षेप से उल्लेख है, दूसरी ओर 
धर्म का स्वरूप भेद और गहस्थों के प्रमुख कर्म दान का 
भी आगमानुसार वर्णन उपलब्ध है। ससारिक-स्थिति की 
दर्शा करके कवि ने ससार से भयभीत जनो को संसार का 
कारण पाप और पापों के हेतु मन तथा इद्रियों को बश 
करने का उपाय भी बताया है। धर्म से ऐसा कौनसा पाप 
है जो क्षय न हो। इस प्रकार धामिक सक्षिप्श किन्तु 
सारगर्भित तथ्यों से सहित इस कृति को देखकर यदि हम 


यह कहें कि कवि ने “गागर में सागर भर दिया है” तो 
कोई अतिशयोक्ति नही होगी । 


5 4 +० 
“जैन विद्या संस्थान, श्रीमहावीर जो 


अनकान्‍्त' के स्वामित्व सम्बन्धी विवरण 


प्रकाशन स्थान --वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 
प्रकाशक--वीर सेवा मन्दिर के निमित्त श्री बाबूलाल जैन, २, अन्सारी रोड, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


राष्ट्रीयवा--भा रती य 
प्रकाशन अवधि -- त्रैमा सिक 


सम्पादक--श्री पश्नचन्द्र शास्त्री, वीर सेवा मन्दिर २१, दरियागंज, तई दिल्‍ली-२ 


राष्ट्रीा--भारतीय 


मुद्रक-- गीता प्रिंटिंग एजेंसी डी--१०५, न्यू सीलमपुर, दिल्ली-५३ 
स्वामित्त--वी र सेवा मन्दिर २१, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 
मैं बाबुलाल जैन, एतद्‌ द्वारा घोषित करता हूं कि मेरी पर्ण जानकारी एवं विश्वास के अनुतार व 


विवरण सत्य है । 








है * 2 है है | कक 
बाबूलाल जेन 
प्रकाशक 


परिग्रह-मोह ने पंचन्रतों के नाम बदलाए 


आचार्य श्री उमा स्वामी तत्त्वाथे सूत्र के कर्ता है और 
जैन के सभी सम्प्रदायों में सूत्र की प्रामाणिकता व महत्ता 
आबाल-वृद्ध प्रसिद्ध है। सूत्र के पाठ करने मात्र से 
उपवास का फल मिल जाता है । --दशाध्याये १रिच्छिन्ने 
तत्वार्थे पठिते सति । फल स्थादुपवासस्थ भाषित 
मुनिपुंगव: ।-- 

उक्त सूत्र अन्य जेन-दर्शन के हार्दे को स्पण्ट करने 
वाला है ' इसके सातवें अध्याय के प्रथम सूत्र मे आचाये 
ने ब्रत शब्द की जो परिभाषा दी है वह पुण्य-पाप जैसे 
सभी अंतरंग और धन-धान्यादि बहिरग परिग्रहों से निवृत्त 
होने की दिशा का बोध देती है-- उसमे किसी प्रकार के 
संकल्प-विकल्प तक को स्थान नही, जो यह कहा जा सके 
कि-- तू अमुक को ग्रहण कर । पर, आज तो ग्रहण करने 
का ग्रहण सब को ग्रस रहा है। भोतिक सुख-सम्पदा है, 
तो उसे ग्रहण करो, धर्म का कोई अग है तो उसे ग्रहण 
करो : आदि गोया, छोड़ने से किसी को प्रयोजन ही नही । 

बस्तु स्थिति ऐसी है कि तू अपने मे रहने का पूर्ण 
अधिकारी है और अपने मे रहने के लिए तुझे शुभ-अशुभ 
जैसे सभी पर-भावों--परिग्रहो से निवृत्ति आवश्यक है । 
प्रवृत्ति करना तो अपने को कर्मों से आच्छादित करना है। 
इसीलिए कहा जाता है कि यह जीव जैसे-ज॑से जितने- 


(] परदाचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली 


जितने अशो में परिग्रह से निवृत्त होता जायगा वंसे-बैसे 
उतने-उतने अंशो में शुद्ध होता जायगा । जीव की ऐसी 
निवृत्ति से उसकी विशेषताओं का स्वयं विकास होगा। 
इसे अहिसक या सत्यवादी बनने के लिए कुछ ग्रहण करता 
नहीं होगा-- यह निविवाद है। खेद है कि-- वस्तु की 
ऐसी मर्यादा होने पर भी लोग सचय करने या पर को 
पकडने की ओर दौड़ रहे है। देने वाले ब्रत भ्रादि दे रहे 
हैं और लेने वाले ले रहे हैं। दोनो मे से कोई भी विरत 
नही हो रहा । इस पकड़ में लोग यहा तक पहुच गये हैं 
कि-- उन्होंने पकड़ के नशे में ब्रतो के नामों तक को 
विपरीत दिशा मे मोड़ दिया है। जहा किसी ब्रत का नाम 
(हिसाव्रत' था वहां वे उसे अहिसाकब्नत” कहने लगे हैं-- 
उन्होने पंचब्नतो के नाम ही पकड़ रूप मे बदल लिए है। 


'हिसाश्नृतस्तेया ब्रह्म परिग्रहेभ्यो विरति* ब्र॑ंतम्‌ ।-- 
यह ब्रत की परिभाषा है । इसका अर्थ है कि-- हिंसा, 
अनृत, स्तेय, अब्रह्म ओर परिग्रह से विरक्ति-- विराम 
लेता भर्थात्‌ इन्हें परिवर्जन करना 'ब्रत' है। आचार्य ने 
ब्रत को दो श्रेणियों मे दर्शाया है--१-अणुश्नत २-महात्रत । 
अणु का बर्थ अल्परूप में और महा का अर्थ महान्‌ रूप में 
लिया गया है। हम पाचों ब्रतों का नामकरण इस प्रकार 
करते है-- 


१--शी प्राच्राये उमास्वासोी के सत में :--- (वारण अर्थ) 


अणुव्त : १. 
२. अनुतसे ,, » » 
३. स्तेय से 7 | श 
४, अब्रह्य से ,, ,, » 
५, परिग्रह से ,, ,, » 
महात्रत : १. 
२: अनूत से ,, जा 


हिंसा से अणुरूप में विरति--हिंसा--अणु--ब्रत-- हिसाणुब्रत 
नत्अनूत-+ अणगु--ब्रत ८ अनुताणुब्रत 
#-स्तेय + अणु--ब्रत - स्तेयाणुत्रत 
प्-अब्रह्म +- भणु -- ब्रत ८: अन्नह्मा णुत्रत 
+>परिग्रह-+ अणु- ब्रत >- परिग्रह्म णुत्रत 
हिंसा से महान्‌रूप में विरति- हिंसा--महा --ब्रत - हिसामहाव्रत 
स्अनृत-- महा +-ब्रत ८ अनृत महाव्रत 


$ 'तेध्यो विस्मणं विरति --सर्वा० ७/१, “ओऔपशमिकादिचारित्राविर्भावात्‌ विरमणं विरति:” --त० वा० ७/१ 


परिप्रह-मोह ने पंचत्रतों के नाक बदलाए है 


स्स्तेय +- महा +- ब्रत> स्तेय महादब्रत 
स्अब्रह्म + महा +- ब्रत> अक्द्या महाव्रत 
न्‍्परियग्रह +- महा +- ब्रतर परिग्रहमहाब्रत 


३. स्तेव से ,, » 
४. अब्रह्य से ,, » ४ 
५, परिग्रहसे ,, » » 
२-अ्रन्य कई प्राचार्यों के मत में :-- (वरण अर्थ) 
अणन्रत : १. अहिंसा से अणुरूप मे रति->अहिंसा--अणु +-ब्रत-अहिसाणुश्नत 


२. अनुत ,, +» /»/ # 
न. अस्तेय ,, ,, » + 
ब्रह्म से | » ४ 
अपरिग्रह .,, ,, » 
अहिसा से महत्रू। में रति 
अंनृत 2, कक 
अस्तैय से ,, ,, + 
ब्रह्मा ५. # # ४ 
, अपरिग्रहसे ,, ,, ,, 

वर्तमान में ब्रतों मे प्रचचित नामो से 'विरति” पोषक 
आचार्य श्री उमास्वामी सहमत नहीं। प्रचलित नामो से 
'रति' पोषक आचार्यों का ही सम्बन्ध है और ये रति- 
पोषण प्राणियों की राग-भाव प्रवृत्ति के कारण है। 
क्योंकि जीवो का अभ्यास प्रवृत्तिरूप मे सहज है और वे 
विरत होने के अभ्यासी नहीं है। --वे विरतहोने को 
कठिन समझते है और रत होने में सुख मानते हैं। यही 
कारण है कि वे 'व॒झा! घातु के 'वृणोति' (वरण करना) 
के भाव में निष्पन्न व्रत' शब्द को ग्रहण करने के अभ्यासी 
बनते रहे है और उन्होंने अहिसा आदि को अणु या महत्‌ 
रूप मे वरण करना श्रेष्ठ माना है, जैसा कि देखने में आ 
रहा है--अहिंसा +-अणु--ब्रत आदि। जब कि उन्हें 
सोचना चाहिए था कि वरण करने जैसे भाव में परिग्रह 
से छूट भी सकंगे या नही ? 

आचार्य उमास्वामी को दृष्टि बडी गहरी थी। वे 
निवारण को इष्ट मानते थे। इसलिए उन्होने 'ब्रत' की 
परिभाषा मे 'विरति' की प्रधानता दी--रति' को 
प्रधानता नहीं दी और इसीलिए उन्होने 'बृञ्! धातु के 
“वृणोति (वरणार्थक) जैसे रूप को न अपनाकर, उसके 
निवारणार्थंक कत्‌ वाच्च, णिजन्तरूप वारयति/* को 


महाव्रत : 
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* वणोति इति कर्मनाम । निवृत्तिकर्मं--'वा रयति-इति ।' 


ज्ञनृत--अणु +-ब्रत>अनृता णुब्रत 

जअस्तेय - अणु +ब्रत-अस्तेयाणुब्रत 

जब्रह्म +अण + ब्रत-ब्रह्मा ण॒त्रत 

ज्अपरिगह्‌ +- अणु +-ब्रत-अपरि ग्रह णुव्रत 
न्‍्अहिसा +महा +-ब्रत-अहिसा महाव्रत 
ज्भनृत- महा + ब्रत ८ अनृत महाद्वत 
ज्अस्तेय + महा + ब्रत-अस्तेय महाक्नत 

>ब्रह्म + महा + ब्रत-ब्रह्म महाब्रत 

>अपरिग्रह + महा +ब्रत--अपरिग्र ह' महाब्रत । 


अपनाया । अर्थात्‌ उनके मत में जहां हिंसा का वारण 
होता है वहां हिसा-ब्रत (हिसाविरति) होता है; आदि। 
यदि हम 'ब्रत! शब्द को निवारण अर्थ में न लेकर 'वरण' 
करने के अर्थ में लेंगे तो इससे आ० उप्रास्वामी का 

मन्तव्य पूरा बदल जाएगा यानी हिंसा का वरण करना 


'हिंसाव्रत होगा और तब सूत्र का 'विरति” शब्द भी व्यर्थ 
हो जायगा तथा पाप को बढावा मिलेगा । 


आ० उमास्वामी सम्मत “विरति” को मुख्य मानकर 
जब हम “विरति” अर्थात्‌ अपरिग्रह को मूल जैन-संस्कृति 
मानने की बात करते है तब कुछ लोग उसे महाभारत” के 
“अहिंसा परमोधमे: यतो धर्मस्तत: *' “**फु ज॑से नारे में 
विलीन करने का प्रयास करते है। हमे नहीं मालूम कि 
उक्त वाक्य किस जैनाचार्य का है (किसी ज॑नाचायं का हो 
तो दिशा-बोध दे, हम साभार विचार करेंगे) और-हमा री 
दृष्टि मे आत्म-विषयक 'समयसार' जैसे अध्यात्म-ग्रन्थ में 
भी 'अहिंसा' शब्द दृष्टिगोचर नही हुआ जिसे हम आत्म« 
गुण या जन-सस्क्ृति का मूल मानने के लिए विवश हो 
सके । हाँ, समयसार ग्रन्थ मे “अपरिग्रह* शब्द का उल्लेख 
अनेक बार किया गया है। इस विषय में हम इससे अधिक 

(शेष पृ० ३ आवरण) 
-+निरुक्त २/४/१ पृष्ठ ८८ | 


पत्र महाभारत वन पर्व २०७/७४ ओर शान्ति पर्व १६६/७० के अंश । 


जरा सोचिए ! 


१. श्रागम रक्षा : एक सम हएप्ता- 

लोकालोक के पदार्थों का निरूपण करने वाले आगम 
के नाम पर आज लोगो में बड़ी गरमागरमी है। अ्रमुक 
ग्रागम है और अमुक आगम नही है अमुक को निकालो, 
अमुक को रक्‍्खो ऐसी चर्चा चारों ओर है । जिन लोगो को 
आगम की परिभाषा और आगम का स्वरूप तक नही 
मालुम है वे भी समर्थन और विरोध मे उछल रहे है और 
विद्वान्‌ (?) तो काफी असे से दो खेमों मे बेटे हुए है। पर, 
इन समर्थक और विरोधियों में आगम के स्वरूप को सही 
रूप में कितनों ने कितना समझा है? समक्षा भी हैया 
चही ? या वैसे ही अखाडेबाजी कर रहे हैं ? इसे सर्वज्न ही 
ज़ाने 

हमारी समझ से दिगम्बरो में श्रुतकेवली श्रौर परम्प- 
रित आचार्यो की देशना का मूल-संकलन आगभ कहलाया 
जाता रहा है और इस तथ्य मे किसी को मत-भेद भी नही 
है ओर ना ही मूल को लेकर कोई विरोध है। बतंमान 
विरोध तो भावार्थ, विशेषार्थ, खुलासा अर्थ या नवीन 
पुस्तकों आदि को लेकर है। किसी व्यक्ति या समूह ने 
किसी मूल को अपनी बुद्धि या मन्तव्यानुसार अपनी भाषा 
और अपने भावों द्वारा प्रकट कर दिया या बसी कुछ पुस्तकें 
लिख दी--उनको लेकर विरोध है । 

कहा जा रहा है कि विवादस्थ प्रसभों को, विद्वानों से 
निर्णय कराकर निर्णायक कदम उठाया जाय--जैसा वे 
मान्य करें--वैसा किया जाय, आदि। पर, उक्त कथन 
कोई वजन नहीं रखता । क्योंकि इस दिशा मे कई बार 
ऐसे प्रयत्न होते रहे हैं। खानियां में कई विषयों पर जाने 
माने उद्धट विद्वानों की लिखित चर्चा भी हुई--वह चर्चा 
छपाई भी गई | बाद को भी समर्थन और विरोघ मे काफी 
ऊदडापोह होता रहा और आज भी बही स्थिति है, विद्वानों 


के दो खेमों में बेटे होने से भी कोई निर्णय नहीं । आज के 
समय मे प्राचीन या नवीन कोई ज्ञाता और निष्पक्ष सैदधा- 
न्तिक जज भी ऐसा नही जिसे सव मान देते हों और ता 
ही कोई निष्पक्ष, अग्रगण्य नेता ही है जिसका आदेश चलता 
हो । ऐसी स्थिति मे निर्णय क॑से हो ? 

सब जानते है कि दि० जेनियों में ऐसा कोई आगम 
उपलब्ध नहीं है, जिसे साक्षात्‌ रूप में गणधर की देशना 
कहा जा सके*। यहाँ तो परम्परित आचार्यवर्यों द्वारा 
वद्ध गाथाओं, सूत्रो, श्लोकों गद्य-पद्मात्मक व्याख्याओं को 
ही आगम मानने का प्रचलन रहा है--सभी मूल-प्रन्थ 
आगम है और इन्ही के पढने-पढ़ाने की परिपाटी रही है । 
सम-सामगिक विद्वान इनका वाचन करके श्रोताओं को 
अपनी भाषा में अपनी बुद्धि के अनुसार मौखिक रूप में 
उसकी व्याख्या सुनाते रहे है। वे ये भी सकेत देते रहे हैं 
कि जो व्याख्यान वे कर रहे हैं वह उनकी अल्पबुद्धि से ही 
कर रहे है--विशुद्ध-अर्थ और भाव तो श्रुतक्रेवली या 
परम्परित आचार्य और आगमज्ञ ही जानें । 

कालानन्‍्तर मे जब विद्वान्‌ गण मे लेख की परम्परा 
चली और वे मल को श्रपनी भाषा मे व्याख्या, विशेषार्थे, 
भावार्थ आदि के रूपो मे लिपिबद्ध करने लगे तो उसे भी 
मूलग्रन्य के साथ जोड़ा जाने लगा और वह भाग भी 
आगम कहलाया जाने लगा और आज ऐसे ही लेखन किसी 
रूप मे विवाद के विषय बन रहे हैं। बात भी सच है कि 
आगम त॑। मूल है--श्रुतकेवली और परम्परित आचार्यों द्वारा 
कृत है। भावार्थ, विशेषार्थ ओर व्याख्या आदि तो अल्पज्ञो 
की अपनी समझ के परिणाम हैं और उनकी प्रामाशिकता 
की भी कोई गारण्टी नहीं की जा सकती । फिर भी येन- 
केन प्रकारेण यदि ह। ऐसा मान भी ले कि यह सब भी 
आगम हैं तो सभी रूपान्त रकारो को उन आगमों के निर्माता 








& “जिणिन्दमुहाओ विणिग्गयतार, गणिद विगुम्फिय गंथ-पयार । 
“तीर्थंकर की धुनि, गणघर ने सुनि, अंग रचे चुनि ज्ञानमयी । 


सो जिनवर वाणी 


क्र 6०११ ०७००७७००००७७००७०००० ॥ ॥ 





होने से श्रुतक्रेव्ली और परम्परित आचार्यों में मानना 
होगा--जबकि हम ऐसा मानने को तैयार नहीं। फलतः-- 


हमारी दृष्टि में विवाद शान्त करने और आगम को 
स्वस्थछप में सुरक्षित रखने का एक ही उपाय है कि 
म-दरों में मूल के सिवाय कोई भी वह कृति न रक्‍्खी 
जाय जो किन्ही परम्परित आचायेबय की न हो | किन्तु 
ऐसी प्रक्रिया से अनुवादकगण सहमत हो सकेंगे और वे 
अपने लेखन को आगम-बाह्य होने जैसे तथ्य को स्वीकार 
कर सकेंगे, इसमें सन्देह है। दूसरी समस्या यह हे कि 
विधाद-शान्त होने पर नेतागण को क्‍या काम रह जायगा ? 
उन्हें तो काम चाहिए, वे कोई दूसरा मोर्चा सँभाल लेगे । 
तो वहा भी फजीता ही खडा हो जायगा । 

तीसरी महत्त्वपूर्ण बात ये है कि--यदि मन्दिरो में 
मल मात्र ही सुरक्षित रहा, तो मूल भाषा से अनभिज्ञो का 


क्या होगा ? वे कंसे स्वाध्याय करेंगे ? क्या उन्हें मन्दिरों 

में धरम सुनाने-पढ़ाने के लिए पडितों का निर्माण करना 

पड़ेगा ? सभी जानते है कि इस युग में पंडितों की संख्या 
में हास हो रहा है। सभी बाते सोचने की है । 

उक्त स्थिति के अनुसार यदि हम तीन मंत्रों को अपना 
ले तो समस्या हल हो सकती है । वे मंत्र हैं--- 

१. विसजंन--अनुवादक और व्याख्याकार आचार्यपद- 
प्राप्ति के मोह का विसज॑न करें । 

२. अन्वेषण -नेतृत्व के मोही नवीन उपयोगी अन्य काय 
का अन्वेषण करें। 

३. उत्पादन - दि० जेन समाज विद्वानों का उत्पादन करे। 
आपकी समझ में अन्य और क्‍या उपाय हैं ? 
जरा सोचिए ! 

“-सम्पादक 





(पृ० ३१ का शेशाष) 


क्या लिखें कि--शास्त्रों में प्रथमत: लिपिबद्ध # 'कसाय- 
पाहुडसुत्त' जो मान्य आचाय॑ का है, उसमे भी अहिंसा 
शब्द एक बार भी देखने को नही मिला जब कि पूरा 
शास्त्र अपरिग्रह और परिग्रह (कर्मानुदय और कर्मोदय) 
जैसे प्रसगो से पूर्ण है) सहस्ननामो मे भी जिन को 
अहिसक जैसे विशेषण से विशिष्ट नहीं किया गया। 
भस्तु ! 

जिनमागगे में चारित्र के आधार पर उसके पालकों को 
श्रावक और मुनिफु जैसी दो श्रेणियों में विभक्त किया 
गया है वह परिग्रह और अपरिंग्रह की अपेक्षा मे किया 
गया है वह परिग्रह और अपरिग्रह की अपेक्षा में किया 
गया है--परिग्रह की मर्यादा मे श्रावक होता है और मुनि 
अपरिग्रहो । यहाँ भी “'बिस्‍्त' छाब्द की मुख्यता है - 
'देश सर्वतोषण महती ।” देश-विरत को अणब्रती और स्वतः 
विरत को महाब्रननी कहा गया है। उक्त प्रसंग मे अहिंसा 


& 'कालक्रम से जब लोगों की ग्रहूण और धारणा शक्ति 
का ह्वास होने लग्रा, तब श्रुतरक्षा की भावना से प्रेरित 
होकर कुछ विशिष्ट ज्ञानी आचार्यों ने उस विस्तृत 
श्रुत, के विभिन्न अगो का उपसहार करके उसे गाथा 
सूत्रों में निबद्ध कर सर्वसाधारण में उनका प्रचार 
जारी रखा। इस प्रकार के उपसंहृत एवं गाथा-सूत्र 


आदि से तर-तम रूप मे रति करने वाला अण या 
महाब्रती हैं, --ऐसा कही नहीं कहा गया । अक्त स्थिति 
होने पर भी हम ब्रत की शत्रु को भूत “रति” को प्रमुखता 
देने के अभ्यासी बन अपने को अहिंसा आदि से रति करने 
की ओर मोड़ने मे लगे है और अपरिग्रह से नाता तोड़ रहे 
हैं; यह आर्चर्य ही है । 
इसी प्रकार जिन शासन में राग (रति) की गणना 

परिग्रहों मे की गई है और राग को सभी पापों में कारणभूत 
माना गया है और अहिसक या निष्पाप बनने के लिए राग- 
रूप परिग्रह के त्याग पर ही बल दिया गया है। एक तथ्य 
यह भी है कि राग” चारित्र मोहनीय की प्रकृति है और 
चारित्र मोहनीय के उपशम, क्षयोपशम आदि के बिना, 
वीतरागता रूप संयम में श्रद्धा-हप आचरण का त्रादुर्भाव 
भी नहीं हो सकता। ऐमें मे तथ्य क्‍या है ? इसे पाठक 
विचारें ।-- 

निबद्ध द्वादशाग जैन वाइमय के भीतर अनुसधान करने 

पर ज्ञात हुआ है कि कसाय पाहुड ही सर्वेप्रथम निबद्ध 

हुआ है । इससे प्राचीन अन्य कोई रचना अभी तक 

उपलब्ध नही है।। --कसाय पाहुड सुत्त, प्रकाशकीय 
हु दुषिहं संजय चरणं सायार सह णिरायारं। 

सायारं सग्यंथे परिगहु रहिए णिरायरारं ॥ च०9 प्रा० २१ 
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प्रकाशक 


बोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-»२ 


महापाप : परिग्रहें 


परिग्रह को लोक मे हिंसादिक पापों को दृष्टि से नहीं देखा जाता, सभी उसकी चकाचौंध में 
फेंसे हैं, सभी उसके इच्छुक है और सभो अधिकराधिक रूप से परिग्रहधारी बनना चाहते हैं। ऐसे अपरि- 
ग्रही सच्चे साधु भी प्रायः नदीं हैं जो अपने आचरण-बन »र सातिशय वाणी से अपरिग्रह के महत्त्व 
को लोक-हृदयों पर भले प्रकार अंकित +र सकते-- उन्हें उनकी भूल सुझा सकते, परिग्रह से उनकी 
लालसा, गृद्धता एवं आसक्तता को हटा सकते, अनासकत रहकर उसने. उपभोग करने तथा लोकहितार्थ 
वितरण करते रहने का सच्चा सजीव पाठ पढ़ा सकते । कितने हू साध तो स्त्रयं महापरिग्रह के घारी 
हैं--मठाधीश, महन्त-भट्टारक बने हुए है, और बहुत से परिग्रह भक्त सेठ साहुकारों की केवल हाँ में हाँ 
मिलाने वाले है, उनकी क॒पा के भिखारी है, उनको असत्‌ प्रत्रत्तियों को देखते हुए भी सदेव उनकी 
प्रशंसा के गीत गाया करते $--उनको लक्ष्मी, विभूति एवं पा ग्रह की कोरी सराहना किया करते हैं । 
उनमें इतना आत्मबल नहीं आत्मतेत्र नही, हिम्मत गही, जो ऐसे महापरिग्रही धनिकों की आलोचना 
कर सकें--उनकी त्यग्ग-शून्य निरगंल धन-दोलत के संग्रह की प्रवृत्ति को पाप या अपराध बतला सकें। 
इस प्रकार जब सभी परिग्रह की की+ भे थोड़े बहुत धँस हुए हैं- सने हुए है, तब फिर कौन किसी की 
तरफ अँगुली उठावे और उसे अपराधी अथवा पापो ठहरावत्रे ? ऐसो हालत भ परिग्रह को आमतौर पर 
यदि पाप नही समझा जाता और न अपराध टी माना जाता है तो इसमे कुछ भी आइचरय्य नही है । 
>< < > ओर 
परिग्रह के होने पर उसके संरक्षण-अभिष्रधधेनादि की ओर प्रवरत्ति होती है; सरक्षणादि करने के 
लिए अथवा उसमें योग देते हु हिसा करनी पडइतो है, झूठ बाइना पड़ता है, चोरी करनो होती है, 
मैथनकर्म में चित्त देना यडता है, वित्त 4क्षप्त रहता है, क्रोध्ादिक बप।यें जाग उठती है, राग-द्वेषा- 
दिक सताते है, भय सद्या घेरे रहता है, रौद्ध्यान बना रहता है, तष्णा +ढ जाती है, आरम्भ बढ़ जाते 
है, नष्ट होने अथवा क्षति पहनने पर शो+-सन्ताप आ दबाते है, चिन्ताओं का ताँता लगा रहता है 
और निराकुलता कभो पास नहीं फट तो । 
>८ हि भर 
मैंने अपनी जरूरत से वधिक्र परिग्रट् का सचय करके दूसरों को उसके भोग-उपभोग से बंचित 
रखने का अपराध किया है, उसके अज॑न-वर्धन रक्षणादि में मुझ कितने ही पाए करने पड़े है. उसका 
निरगंल बढ़ते रहना पापका--आत्मा के पतन का कारण है। 
्र रा > >८ 


“परिग्रह को ग्रह-पिशान के सदुश समझ कर, जो उसका अतिसंग- अत्यासक्ति को लिए हुए 
सेवन या अतिसंचय--नही करता और आवश्यकता से अधिक परिणग्रह का दान करके अपने आत्मा में 
शुद्धि बनाये रखता है वहो ससार में सुखी तथा वृद्धि को प्राप्त होता है।” 


---प० झुगलकिश्ञोर, 'मुख्तार' के विचार 





वरमागमस्य बोज निषिठ्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानों विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌॥ 





| बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍्ली-२ 


बीर-निर्वाण सवत्‌ २५११, विं० स० २०४३ 


जिनवाणी-महिमा 
नित पीजो धी-धारो। 
जिनवानि सुधासम जानके नित पीजों धी-धारी॥ 
वीर-मुखारवबिन्द तें प्रगटी, जन्म जरा गद-दढारी । 
गौतमादिगुरु उर घट व्यापी, परम सुरुचि करतारी ॥ 
सलिल समान कलित, मलगंजन, बुध-मन-रंजनहारी । 
भंजन विश्रमधूलि प्रभंजन, मिथ्या जलव निवारी ॥ 
कल्यानकतरु उपवन धरनो, तरनी भवजल-तारी । 
बन्धविवारन पैनी छेनी, मुक्ति नसंनी सारी ७ 
स्वपरस्वरूप प्रकाशन को यह, भानु-कला श्रविकारी । 


ह। अप्रेल-सून 
१६८६ 


मुतिमन-कुमु दिनि-मोदन- दा शिभा, शम सुख युसल सुवारी ॥ 


जाको सेवत, बेवत निजपद, नसत अ्रविद्या सारी । 
तीन लोकपति पूजत जाको, जान त्रिंजंग हितकारी ॥ 


कोडि जीभ सौं महिमा जाकी, कहि न सके पविधारी। 
दौल' भ्रल्पमति केम कहै यह, श्रधम उधारन हारी ॥ 


ग्रपभश्र श कविश्री जोइन्दु का साहित्यिक श्रवदान 


छठी शती' के अपभ्रश कवयिता जोइंदु शात, उदार 
एवं बिशुद्ध अध्यात्मवेत्ता थे। जैन परम्परा मे दिगम्बर 
आम्नाय के आप मान्य आचाये थे और थे उच्च कोटि के 
आत्मिक रहस्यवादी साधक । रूढ़ि विरोधी नवोन्मेष 
शालिनी शक्तियों की सघर्षत्मक धघामिक अभिव्यक्ति के 
कविश्री प्रकृष्ट निदर्शन थे । आपके काव्य में आत्मानुभूति 
का रस लहराता है। पारिभाषिक शब्दों की अध्यात्म- 
परक अर्थव्यञ्जना कवि काब्य की प्रमुख उपादेय विशे- 
पता है । 

अपभ्रश का 'दोहा' लाइला छंद है । अपनी आध्या- 
त्मवादी विचारणा की अभिव्यञ्जना में कस्रिश्ली जोइन्दु 
ने ही सर्वप्रथम 'दोहाशैली' को अपनाया है। समन्वय की 
उदात्तभावना' से अनुप्राणित आपकी दो रचनाएँ है-- 
परमप्प-पयासु अर्थात्‌ परमात्मप्रकाश और जोगसारु अर्थात्‌ 
योगसार' दोनो ही अपभ्रश् इृतियां अधिकाशत दाहा 
छंद में ही है ।" 'परमान्मप्रकाश' प्रश्तोत्तर गली मे आत्मा 
का प्रकाशन करता है। भट्ट प्रभाकर नाम के जिज्ञासु 
शिष्य ने कविश्री के सम्मुख संसार के दुःख की समस्या 
रखी । यथा-- 

गउ ससारि वसंताहँ सामिय्र कालू अणतु। 

पर भइ कि पि ण पत्तु सुहु दुक्खु जि पत्तु महतु ॥ 

घउ-गइ-दुक्खहे तत्ताहँ जो परमप्वउ कोइ । 

चउ-गइ-दुब्ख-विणासयरू कहहु पसाएँ सो वि |; 

(परमाम्प्प्रकाश १६-१०) 

वरात्मप्रकाश इस समस्या का सुन्दर समाधान है । 
इस ग्रंथ मे मधुर, सरल आत्मा की अनुभूतिया ही तरगित 
हैं। यह दो अधिकारों (सर्ग) में विभकत है। प्रथम अधि- 
कार में बहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा का स्वरूप, 
निकल और सकते परमात्मा का स्वरूतव, जीव के स्वशरीर 
प्रभाग की चर्चा और द्रव्य, गुण, 'र्यात, कर्म निश्चय, 


() डा८ आदित्य प्रचण्डिया 'दीति', अलोगढ़ 


सम्यक्दृष्टि, मिथ्यात्वादि का वर्णन है तो द्वितीय अधिकार 
में मोक्ष स्वरूप, मोक्षमाग, अभेद रत्नत्रय, समभाव, पाप- 
पुण्य की समानता, मोक्षफल और परमसमाधि का उल्लेख 
है । 
विषय प्रतिपादन की दृष्टि से कवि काव्य में औदात्य 
के अभिदशत होते है। कविश्वी का 'जिन' शिव और बुद्ध 
भी है । आपके द्वारा निरूषित परमात्मा की परिभाषा मे 
केवल जैत ही नहीं अपितु वेदांत, मीमांसक और बौद्ध भी 
समा सके है ।' विभिन्‍न दृष्टिकोणो" से आत्मा का वास्त- 
विक्त र२हस्प्र समझना ही कविश्री का अभीष्ट रहा है। 
आपने जनेतर शब्दावलि का व्यवहार भी किया है। आप 
जहां पारिभाषिक तथ्यों का जिक्र करते है वहां कविश्री 
रूढ हो जाते है। विषयो की निस्सारता और क्षणभंगुरता 
का उपदेश देते हुए भी कविश्री ने कही १र भी कामिनी, 
कचन और गृहस्थ जीवन के प्रति कटुता प्र-शित नही की 
है । कविश्वी ने अनेक उपमाओ ओर दृष्टान्तों के माध्यम 
से अपनी भावाभिव्यक्ति को सरल, सुवोध और सुस्पष्ट 
बनाया है । उपमा और दुष्टान्तो में आपके उपमान साशान्‍्य 
जीवन की घटनाओं और दृश्यों से चयनित है। यथा-- 
राएँ रगिः हिय वडए देउण दीसइ संतु । 
दष्पणि मइलए बिबु जिम एहुड जाणि णिभतु ।। 
(परमात्म प्रकाश १।१२० 
अर्थात्‌ राग र्त हृदय मे शांत देव इसी प्रकार 
नही दीखता जिस प्रकार मलिन दर्पण में प्रतिबिम्ब | यह 
निश्चय जानिए । 'परमात्मप्रकाश' मे श्लेषालक/र के भी 
अभिदर्शन होते हैं। यथा--- 
तलि अहि रणि वरि घण-वडणु संडस्सय-लुंचोडु । 
लोहह लग्गिवि हुयवहहूँ पिक्खु पड़तउ तोड़ ॥। 
(परमात्मप्रकाश २।११४) 
अर्थात्‌ लोहे का सम्बन्ध पाकर अग्नि नीचे रखे हुए 


अपन्लंद् कविश्री जोइन्दु का साहित्यिक अवदान ३ 


अहरन (निहाई) के ऊपर घत की चोट, सडासी से खीचना, 
चोट लगने से टूटना आदि दु खो को सहती है। अर्थात्‌ 
लोहे की सगति से लोक प्रसिद्ध देवतुल्य अग्नि दु,ख भोगती 
है इसी तरह लोह अर्थात्‌ लोभ के कारण परमात्म तत्त्व 
की भावना से रहित मिथ्या दृष्टि वाला जीव घनव्रात 
सदुश नरकादि दु.खों को भोगता है। 
अलका र प्रयोग की यह परम्परा उपनिपद्‌, गीता 
आदि स्रभी भारतीय आध्यात्मिक ग्रथो में मिलती है। 
परमात्मप्रकाश!” की भाषा अधिक समास-बहुल, जटिल 
तया 'णत्व” बिधान बहुल दिखाई पड़ती ४ । वाग्धाराओं 
और तोकोक्तियो के व्यवहार स भाषा सौप्टव म वद्धंन 
हुआ है ।” बस्तुत: 'परमात्मप्रकाश' जैन गरिष्ठ और 
विचारप्रधान है। इममे कुल ३४५ पद्य है- प्रथम अधि- 
कार में ?२६ और द्वितीय अधिकार में २१६ है जिनमे 
५ गाथाएँ, एक ख़ररधरा, ? मालिती, ! चतुप्पदिका और 
शेष सभी दोहे है। परुतरुक्ति होते हुए भी इस ग्रन्थ का 
विषय विधश्वुखल तही है । परम त्मप्रकाश! के टीकाकार 
ब्रह्मदेव कहते हैं--अत्र भावना ग्रथे समाधिशतकवत्‌ पुनरुक्त 
दूषण नास्ति ।/ 'परमात्मप्रकाश' पर ब्रह्मदेंव की सस्क्ृत 
टीका और प० दौलत राम की हिन्दी टीका महत्त्ववूर्ण 8 ' 
कविश्री जोइन्दु की दूसरी रचना 'योगसार' है जो 
कि 'परमात्मप्रकाश” की अपेक्षा अधिक सरल और मुक्त 
रचना है। विषय विवेचन मे क्रमब्रद्धता का अभाव है । 
अपभ्र श का यह ग्रन्थ वस्तुतः 'परमसात्मप्रकाश के विवारों 
का अनुवर्तन है जो सबोध और काव्पोत्रित ढंग से वर्णित 
है। १०८ छदो की इस लघु रचना में दोहों के अतिरिक्त 
भैषाई और दो सोरठो का भी निर्वाह हुआ है। 
'योगसार' मे 'कविश्री जोइन्दू ने आध्यात्मचर्चा को 
गूढ़ता को बडी ही सरलता से व्यञ्जित किया है जिनमें 


जो पुष्पु वि पाउ वि भणइ सो घुह को विहवेइ ॥ 
अर्थात्‌ जो पाप है उमक्रों जो पाप जानता है, यह त्ती 
सब कोई जानते हैं किन्तु जो पुण्य को ही पाप कहता है, 
ऐसा पडित कोई विरला होता है। ग्रथ के प्रणयन का 
उद्देश्य स्पष्ट करते हुए कविश्री जोइन्दु कहते है कि ससार 
से भयभीत और मोक्ष के समुत्युक प्राणियों की आत्मा को 
जगाने के लिए मैंने इन दोहो का सृजन किया है। यथा--- 
समारह भय भीयएण जोगिचन्द मुणिएण । 


अप्पा सबोहण कया दोहा इक्ज मणगेण ॥ 
(योगसार ३. १०८) 


परमात्मप्रकाश! और 'योगसार ग्रन्थों का प्रकाशन 
श्री रायचन्द्र जेन शास्त्रमाला से डा० ए० एन० उपाध्ये 
के सम्पादन में सम्परन हो चुका है । 'ग्रोगसार पर ब्र० 
शीतलप्रसाद ने सविस्तार टीका लिखी है जो सन्‌ १६५२ 
में गुना से प्रकाशित हुई है ।'' 

कविश्री जोइन्दु ने ब्रह्म के स्वरूप, उसकी प्राप्ति के 
उपाय आदि का माहक विवरण जनसामान्य की भाषा में 
प्रस्तुत कर अपनो उदार मनोवृत्ति का परिचय दिया है । 
वस्तुत मुनिश्री जोइन्चु अपश्रश साहित्य के महान्‌ आध्या- 
त्मवादी कवि कोविद है जिन्होंन क्रातिकारी विचारों के 
साथ-साथ आत्मिक रहस्यवाद की प्रतिष्ठा कर मोक्षमार्ग 
की उपादेयता सिद्ध की है। कविश्वी जोइन्द की वाणी में 
अनुभूति का वेग एवं तत्त्वज्ञान की गम्भीरता समाविष्ट 
है। कविश्री का प्रभाव अपब्रश कविया # साथ-साथ 
हिन्दी के सत कवियों पर भी पट्टा है। कब्बीर के क्राति- 
कारी विचारधारा का मूलखस््रोत कविश्री जाइ-दू का काव्य 
है। अपक्र श॒ वाइमय के रहस्यवाद निरूपण मे मुनिश्री 
जोइन्दु का स्थान सर्वोपरि है तथा भावधारा, विषय, छद, 
शैली की दृष्टि से कविश्वी जोइन्दु का साहित्यिक अवदान 


उनके सूक्ष्मज्ञान एवं अदुमुत अनुभूति का परिचय मिलता महनीष है। मगलकलश 
है। यथा-- ३६४, सवंदियनगर आगरा रोड, 
जो पाउ वि मो पाउ मुरणि सव्वु इ को बिमुणेइ । अलीगढ़-२०२००१ (उ० प्र०) 
संदर्भ-संकेत 


है. (क) 'परमात्मप्रकाश' की भूमिका, श्री ए. एन. उपाष्ये 
पृ० ६७ । 
(ख) 'अपज्रश काव्यमयी की भूमिका, श्री गांधी, 
पृ० ६१०२-१० ३ । 


(ग) अपश्ण भाषा और साहित्य, डा० देवेन्द्रकुमार 
जैन, पृ० ५०। 
२. जैन साहित्य की हिन्दी साहित्य को देन, श्री रामसिह 
तोमर प्रेमी अभिनदन भ्रंथ, पृ० ४६८ । 


वर्णो-वाणो से 


“अनेक पाप हैं लेकिन सबसे बड़ा पाप परिग्रह ही है। यह सबके मन चंचल बना देता है। 

इसकी दक्षा गुड़ के समान है। एक बार गुड ने सोचा कि जो देखो वही मुझे खा जाता है यदि सूखा 
होता हूं तो डली की डली लोग छा जाते हैं, यदि कुछ गीला हो जाता हूं तो पकवान बनाकर लोग खा 
लेते हैं और कहीं अधिक पतला हो गया--राव बनकर बहने लगा तो तमाख पीने वाले गुड़ाख बना- 
कर पी जाते हैं, इस प्रकार तो संसार में जीना बड़ा कष्ट का है। ऐसा विचार कर वह परमेश्वर के 
सामने गया और बोला--भगवन्‌, आप तो सबकी रक्षा करने वाले हैं। मैं भी सबमे से एक हूं अतः 
मेरी भी रक्षा करो; जो देखो वहो मुझे चट कर जाता है। गुड़ की प्रार्थना सुनकर परमेद्वर चूप हो 
रहे। पांच मिनट बाद गुड ने फिर पूछा -महाराज, क्या आज्ञा होती है ? तब परमेश्वर ने कहा-- 
जा, भाग जा, तुझे देख मेरे मुंह मे भी पानी आ गया। सो मैया, परिग्रह ऐसी ही चीज है। सबके 


मन को लुभा लेता है। अतः ऐसा अभ्यास करो जिससे उससे तुम्हारा सम्बन्ध छूटे ।” 


पदार्थ को भी अन्यथा कहलाने की चेष्टा करत हैं ।' 


र् ख्र्र 


रथ >< 


“मेरा यह दृढ़तम विश्वास हो गया है कि धनिक वर्ग ने पण्डितवर्ग को बिल्कुल ही पराजित 
कश दिया है। यदि उनको कोई बात अपनी प्रह्ठति के अनुकूल न रुचे तब वे शीघ्र ही शास्त्र-विहित 
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(पृ० ३ का शेषांश) 


३. दोह्ाकोष, महापंडित राहुल साक्ृत्याययन, पृू० ५।. १०. परमात्मप्रकाश, २.१३८; २.१४०; २.७४; २ ७४। 
४. ती्कर महावीर और उन्तकी आचार्य परम्परा, भाग (१३५, श्री ब्रह्ददेव ईसा की तेरहवी शती और प० दौलत- 
२, डा» नेमिचन्द्र शास्त्री, पएृ० २४८ । राम अठा रहवी शती में हुए । 
५. हिन्दी के विकास में अपभ्र श का योग, डा० नामबर- ञ 
१२. (अ) अपभ्रण काव्य परम्परा और विद्यार्पाति, डा० 
सिह, पृ० २१७१ 
५ हि अम्बादत्त पत, पु० २३६ । 
९. जैन शोध और समीक्षा, डा० प्रमसागर जैन, पृ० ५६॥ लक श्र है हर 
५ अर ँ ड गे 
७. गृढ़ आध्यात्म को व्यक्त करने की दो शैलिया है, (व) जन शोध और समीक्षा, डा० प्रेमसागर जैन, 
ः हर 2 प्‌ । 
उपनिषद मे इन्हें अपरा और परा विद्या करते है, हक 
बौद्धों मे परमार्थ और व्यवहार सत्य कहते है और १३. 'योगसार' की टीका ब्र० शीतल प्रसाद ने १३ जून 


जैनों में निश्वय ओर व्यवहार नय की कल्पना है । 


. [) मध्यकालीन धर्मेसाधना, आचाये हजारीप्रसाद 


द्विवेदी, पृ० ४४ । 
(8) अपभ्रद्ञ और हिन्दी में जेन रहग्यवाद, डा० 
वासुदेवर्सिह, पृ० ४४-४५ । 


, अपभ्रश साहित्य, हरिवंश कोछट, पु० २७० | 


१६९३६ को बम्बई श्राविकाश्रम से लिखी तथा पृज्य- 
श्री ! ०८ मुनि विजय सागर जी तथा श्री १०८ 
मुनि बिमल सागर जी के दिशा निर्देश में संवत्‌ 
२००६ में गुना (म० प्र०) से प्रकाशित हुईै। यह 
टीका सबिस्तार है इसमें एक-एक दोहे को ब्यास 
शैली में व्यादयायित किया गया है । 


ध्राचार्य सोमदेव की ग्राथिक विचारधारां 


आचाये सोमदेव सूरि दिगम्बर सम्प्रदाय के उद्भट 
आबार्य थे । उनकी विद्वता मे किसी को भी संदेह नहीं हो 
सकता । उनका ज्ञान बहुमुखी था और वे विविध विषयो 
के ज्ञाता थे। आचाये सोमदेव बहुज्ञ धर्मशास्त्री महाकवि, 
दाशेनिक, तकंशास्त्री एव अपूर्व राजनीतिज्ञ थे । यशस्तिलक 
जम्पू एवं भीतिवाक्यासृत के अवलोकन से उनके विशानन 
अध्ययन एवं विविध शास्त्रों के ज्ञाता होने के प्रमाण मिलते 
हैं। उनकी अलौकिक प्रतिभा पाठकों को चमत्कृत कर 
देती है सोमदेव सूरि कृत साहित्य के अध्ययतव से उनका 
धर्माचाय होना निश्चित होता है। धर्माचाय होने के कारण 
उनमें उदारता का महान गुण भी दृष्टिगोचर होता है । वे 
धाभमिक, लौकिक, दाशंनिक सभी प्रकार के साहित्य के 
अध्ययन के लिए सबको समान अधिकारों मानते है । 
आचाये सोमदेव ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ नीतिवाक्या- 
मृतम में धर्म, अर्थ, काम ओर मौक्ष चारो परुरुपार्थों का 
वर्णन किया है। अथथ को धर्म के समकक्ष स्थान प्रदान 
करके आचार ने प्राचीन परम्परा मे एक मह'न्‌ सुधार 
किया है । जैन संन्‍्थासी होते हुए भी उन्होने अर्थ के महत्व 
का भली-भाँति अनुभव किया है। धर्म के उपरान्त अथे 
पुरुषार्थ की व्याख्या करते हुए आचार्य मोमदेव ने लिखा 
है कि “जिससे सब प्रयोजनों की सिद्धि हो वह अर्थ है।' 
जो मनृष्य सदेव अथंशास्त्र के सिद्धान्त के अनुसार 
ग्र्थातुबन्ध (व्यापारिक साधनों से अविद्यमान धन का 
संचय, संचित की रक्षा और रक्षित को वृद्धि) से धन का 
डपभोग करता है वह्‌ उप्तका धनाढय हो जाता है।' 
नैतिक व्यक्ति को अप्राप्त धन की प्राप्ति, प्राप्त को 
रक्षा और रक्षित की वृद्धि करने मे प्रयत्तशील रहना 
चाहिए, क्योकि ऐसा करने वाला व्यक्ति ही भविष्य में 
सुखी रहता है। धन के सदुपयोग पर भी नीतिकार ने 
बहुत बल दिया है । वे लिखते है कि जो लोभी पुरुष श्रपने 
घन से तीथों (सत्पात्रों) का आदर नही करता उनको दान 
नहीं देता उसका धन शहद की मक्खियों के समान अन्य 
व्यक्ति ही नष्ट कर देते है ।' मनुष्य को अपने सुखों का 
बलिदान करके धन सग्रहू नही करना चाहिए। यह बात 
तीति के विरुद्ध है। अनेक कष्ट सहन कर धनोपार्जन 


[] चन्द्रशेलर एम० ए० 
करना दूसरो का बोझ ढोने के समान है। घन की वास्त- 
विक सार्थकता तभी है, जब उससे मन और ईन्द्रियों की 
पूर्ण तृप्ति हो ।* 
कोष का महत्त्व -- 

राजशा रत्र प्रणताओं ने राज्यागों मे कोप को बड़ा 
महत्त्व प्रदान किया है। आचायें सोमदेव लिखते है कि 
कोष ही राजाओं का प्राण है।' सचित कोष संकट- 
काल में राष्ट्र की रक्षा करता है। वही राजा राष्ट्र को 
सुरक्षित रख सकता है जिसके पास विशाल कोष है । 
सचित कोप वाला राज़ा ही युद्ध को दीर्घकाल तक चलाने 
में समर्थ हो सकता है । दुर्ग मेस्थित होकर प्रतिरोधात्मक 
युद्ध को चलाने के लिए भी सुदृढ कोष की आब्रश्यकता 
होती है। इसलिए कोष को क्षीण होने से बचाने तथा 
सचित कोष की वृद्धि करने क लिए प्राचीन भआवारयों ने 
अनेक उपाय बतलाये है। राजनीति केग्रन्थों में अपने 
महत्त्व के कारण ही कोप एक स्वृतन्त्र बिपग्र रहा है । 
आचार्य सोमदेव ने भी अन्य आचार्थों की भाति इस विषय 


पर भी प्रकाश डाला है। नीतिवाक्यामृतम में कोष समुद्देश 
सम्बन्धी बातो का दिग्द्शन कराता है । 


आचार्य सोमदेव ने कोष समुद्रेश के प्रारम्भ में ही 
कोष की परिभाषा दी है । उनके अनुसार जो विपत्ति और 
सम्पत्ति के समय राजा के तन्त्र की वृद्धि करता है बह कोष 
है ।* धनाढ्य पुर्ष अथवा राजा को धर्म और धन की 
रक्षा के लिए तथा सेवको के पालन के लिए कोष की रक्षा 
करनी चाहिए । कोष की उत्पत्ति राजा के साथ ही हुई 
है। जैसा कि महाभारत के दस बर्णन से प्रकट होता है--- 
प्रजा ने मनु के कोष के लिए पणु और हिरिण्य का पचासवाँ 
भाग तथा धानन्‍्य का दसवाँ भाग देना स्वीकार किया ।/ 

समस्त आचार्यों ने कोप के महत्त्व को स्वीकार किया 
है। आचार्य सोमदेव का उपरोक्त कथन--“कोष ही 
राजाओ का प्राण है”"--इसके गहान्‌ महत्त्व का दयोतक 
है। आचाये सोमदेव आगे लिखते हैं कि जो राजा कोड़ी- 
कोडी करके अपने कोष की वृद्धि नहीं करता उसका 
भविष्य में कल्याण नहीं होता ।' आचार्य सोमदेव लिखते 
हैं राज्य की उन्नति कोष रो होती है न कि राजा के शरीर 
से ।” आगे वे लिखते हैं कि जिप्रके पास कोष है वही यूद्ध 


६, वर्ष ३६, कि० २ 


में विजयी होता है।' इस प्रकार आचाय॑ कोष को राज्य 
की सवागीण उन्नति एवं उसकी सुरक्षा का अमोध साधन 
मानते है। कोष वाले राजा को सेवक और सेना सब कुछ 
सुलभ होसकते है। परन्तु कोष विहीन राजा को कोई भी 
वस्तु नही हैँ। सकती । 

भ्राय-व्यय --सम्पत्ति उत्पन्न करने वाले न्यायोचित 
साधन अथवा उपाय, कृषि, व्यापार आदि एव राज्य द्वारा 
उचित कर लगाना आदि को कर कहा गया है। स्वामी 
की आज्ञानुसार धन खर्च करना व्यय है। आवचाये सोमदेव 
का कथन है कि राजा अपनी आय के अनुसार ही व्यय 
करे, क्योकि जो राजा आय का विचार न करके अधिक 
व्यय करता है वह कुब्रेर के समान असख्य धन का स्वामी 
होकर भी भिक्षुक के समान आचरण करने वाला हो 
जाता है।'' एक अन्य स्थात पर वे लिखते है कि नित्य 
धन के भय से सुमेरु भी क्षीण हो जाता है। 

राजकर के तिद्धान्त--प्राचीन काल में कर के 
कुछ निश्चित शिद्धान्त थे जिनका उल्लेख धर्मशास्त्रो मे 
किया गया है। शाजा प्रजा पर कर लगाने में स्वतन्त्र 
नही था, अपितु वह उन्ही करो को प्रजा पर लगा सकता 
था जिनका प्रतिपादन स्मृति ग्रन्थों द्वारा किया गया है। 
आचाये सोमदेव क। मत है कि अधिक कर लगाकर जनता 
का मूलोच्छेदन करना सर्वथा अनु चत 2ै। जिस प्रकार 
वृक्ष के काटने से केवल एक बार ही फल प्राप्त हो सकते 
है, भविष्य मे नही । इसी प्रकार यद जनता पर प्रारम्भ 
में ही भारी कर लगा दिए जायेगे तो राज्य को केवल एक 
बार ही धन भ्राप्त हो सकेगा भविष्य मे उसे धन की प्राप्ति 
नही हो सकेगी क्योकि भारी करो को एक बार अदा करके 
जनता गरीब हां जायेगी और फिर वह कर देने योग्य नही 
रहेगी । अत. राज्य को कभी लोभ अथवा तृथ्णा के वशी- 
भूत होकर प्रजा पर भारी कर नही लगाना चाहिए। 

राजकर साधन था त कि साध्य--आचार्ये 
सोमदेव ने कोष वृद्धि मं केवल धामिक और न्यायिक 
साधनो का प्रयोग करने को अनुमति प्रदान की है। 
अधामिक साधनों द्वारा कोष वृद्धि का उन्होंने विरोध 
किया है। वे लिखते है कि जब कोषहीन राजा अन्याय- 
पूर्वक प्रजा से धन ग्रहण करता है तो प्रजा उसका देश 


अनैकान्त 


छोड़कर अन्यत्र चली जाती है और इस प्रकार राष्ट्र जनै- 
शून्य हो जाता है ।* बिना प्रजा के राज्य का अस्तित्व 
भी नही रहता । अन्यन्न आचार्य सोमदेव लिखते हैं कि 
यदि राजा प्रयोजनाथियो के इष्ट प्रयोजन न कर सके 
तो उसे उनकी भेंट स्वीकार नहीं करता चाहिए, क्योंकि 
ऐसा करने से लोक मे उसकी हँसी और निन्‍दा होती है । 
राजा को अपराधियो के जुर्माने से आये हुए, जुआ में जीते 
हुए, युद्ध मे मारे गए, नदी, तालाब और मार्गे आदि में 
मनुष्यों के द्वारा भूले हुए धन का तथा चोरी के धन का, 
पति पुत्रादि कुटुम्बियों से विहीन अनाथ स्त्री का अथवा 
रक्षकहीन कन्या का धन एबं विप्लव आदि के कारण 
जनता द्वारा छोडे हुए धन का स्वथ॑ उपभोग कदापि नहीं 
करना चाहिए। इस प्रकार के धन का उपयोग प्रजा की 
भलाई के कार्यो में तो किया जा सकता था किन्तु उसका 
उपयोग राजा के लिए निषिद्ध था। 


श्राय के स्रोत-- प्राचीन काल में राज्य की आय के 
दो प्रमुख स्रोत थे--(१) भूमि कर तथा (३) अन्य वस्तुओं 
पर लगने वाला कर | राजा की आय का प्रमुख साधन 
भूमि कर ही था, जो उपज का छठा अश ही था । आचार्य 
सोमदेव ने इस सम्त्नन्ध में कुछ नही लिखा है कि भूमिकर 
की दर क्‍या हो । किन्तु नीतिवाक्यामृत के आधार पर 
यह कहा जा तकता है कि सोमदेव भी भूमिकर के सम्बन्ध 
में उसी प्राचीन परम्परा को मानते थे। त्रयी समुद्देश के 
चौबीसवे सूत्र से ज्ञत होता है कि नीतिवाक्यामृतत मे भी 
छठे भाग का ही अनुमोदन किया गया है । 


आचार्य सोमदेव के अनुसार कृषकों के साथ राजा 
का व्यवहार उदारतापूर्वक ही होना चाहिए। अनावृष्टि 
के कारण यदि फसल अच्छी न हो तो उनको लगान में 
छूट देनी चाहिए या कृषकों को लगान से पुर्णरूपेण मुक्त 
कर देना चाहिए। कर ग्रहण करने मे भी उनके साथ 
कठो रता का व्यवहार नही करना चाहिए। जो राजा 
लगान न देने के कारण कृषकों की गेहू, चावल आदि की 
अघपकी फसल कटवा कर हस्तगत कर लेता है वह उन्हें 
देश त्याग के लिए वाध्य करता है। जिसके कारण राजा 
ओर प्रजा दोनों को ही आथिक सकट का सामना करना 
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पड़ता है। अतः राजा को कृषकों के साथ इस प्रकार का 
अयनय करना सर्वेथा अनुचित है। 

आयात और निर्यात कर- नीतिवाक्यामृत में 
आयात और निर्यात कर का भी उल्लेख मिलता है। इस 
सग्बन्ध मे भी आचार्य ने कुछ निर्देश दिए है। उनका 
कथन है कि जिस राज्य मे अन्य देश की वस्तुओं पर 
अधिक कर लगाया जाता है तथा वहा के राजकर्मचारी 
बलपूर्वक अल्प मूल्य देकर व्यापारियों से बहुमूल्य वस्तुए 
छीन लेते हैं उस राज्य मे अन्य देशों से माल आना बन्द 
हो जाता है। इससे राज्य की आय का प्रमुख स्रोत समाप्त 
हो जाता है। अत. बाहर के माल पर अधिक कर नही 
लगाना चाहिए। अल्प कर लगाने से विदेशी व्यापारियों 
को देश मे माल लाने की प्रेरणा मिलती है और वे बहुत 
सा माल लाते है। अधिक आयात होने से उस पर लगने 
वाले शुल्क से राजा की आय मे पर्याष्त वृद्धि होती है । 


शुल्क स्थानों को सुरक्षा--किसी देश मे बाहर के 
व्यापारी तभी आ सकते है जबकि उनकी सुरक्षा की उचित 
व्यवस्था हो । यदि शुल्क स्थानों पर अथवा मार्ग में उतको 
चोर आदि लूट ले या वहाँ के अधिकारी अल्प मूल्य देकर 
उनकी बहुमूल्य वस्तुए हस्तगत कर ले अथवा उनसे उत्कोच 
आदि लेने का प्रयत्न करे तो वहा पर विदेशी व्यापारियों 
का आना बन्द हो जाता है। इसी कारण आचार्य सोमदेव 
शुल्क स्थानों की पूर्ण सुरक्षा को अत्यन्त आवश्यक समझते 
है । उनका कथन है कि राष्ट्र के शुल्क स्थान जो कि 
न्याय से सुरक्षित होते है अर्थात्‌ जहा अधिक कर ग्रहण न 
करके न्यायोचित कर लिया जाता है तथा चोरो आदि 
द्वारा चुराई गई प्रजा की धनादि वस्तु पुन लौटा दी जाती 
है बहाँ पर व्यापारियों को क्रय और विक्रय योग्य वस्तुओं को 
अधिक दुकानें होने के कारण वे स्थ'न राजा को कामधेनु 
के समान अभिलषित वस्तुए प्रदान करने वाले होते हैं । 


व्यापारों वर्ग पर राजकोय नियंत्रण--राज्य का 
अन्तिम लक्ष्य जनता का कल्याण एवं उसकी स्वेतोमुखी 
उन्नति करना है। व्यापारी वर्ग जन कल्याण के मार्ग मे 
बाधक बन सकता है। अत. उस पर कठोर नियन्त्रण रखते 
का आचार्य सोमदेव ने राज्य को निर्देश दिया है । व्यापार 


एवं वाणिज्य पर राजकीय नियंत्रण न होने से व्यापारी 
वर्ग मनमानी करने लगता है। पदार्थों में मिश्रण, तौल में 
न्यूनता तथा पदार्थों के मूल्य में वृद्धि करना व्यापारी वर्ग 
की स्वाभाविक मनोवृत्ति होती है। वणिकजनों के ताप- 
तौल में अनियमितता करने तथा मिथ्या व्यवहार के कारण 
सोमदेव ने उन्हें पश्यतोहर बतलाया है" | पश्यतोहर शब्द 
स्वर्णकार के लिए रूढ है, किन्तु उक्त दृषित प्रवुतियों के 
कारग ही आचाये सोमदेव ने वणिकजन को भी पश्यतोहर 
कहा है। व्यापारी वर्ग को अधिक लाभ लेने से रोकने तथा 
वस्तुओं का मूल्य निर्धारित करने की ओर भी उन्होंने 
सकेत किया 2 । व्यापारी वर्ग मूल्य मे वृद्धि करते के 
उद्देश्य से सचित धान्‍्य भण्डारों का विक्रय रोक देते है । 
इससे राज्य की आधिक स्थिति बहुत गम्भीर हो जाती है 
और जनता को अनेक कष्टो का सामना करना पड़ता है। 
अतः आर्थिक व्यवरथा को ठीक रखने के लिए राजा का 
यह कत्तंव्य है कि वह व्यापार मे नाप-तौल की सच्चाई 
की रक्षा करे | इसके साथ ही राज्य मे आर्थिक सुब्यवस्था 
एवं उसके सम्मान की रक्षा के लिए व्यापारी बर्ग में सत्य 
निष्ठा उत्पन्न करे । 


जहां व्यापारी लेन-देन में झूठ का व्यवहार करते है, 
जहां की तुला अविश्वसनीय है, उच्त देश का व्यापारिक 
स्तर अन्य देशों की दृष्टि में हीन और अविश्सनीय हो 
जाता है | इसके परिणाम स्वरूप राज्य के व्यापार को 
महान्‌ क्षति पहुचती है। इस कारण व्यापार में सत्यता 
का पालन परम आवश्यक है। जहां पर व्यापारी लोग 
मनमाना मूल्य बढाकर वस्तुओं को बेचते हैं और कम से 
कम मूल्य में खरीदते है वहां की जनता दरिद्र हो जाती 
है'*। अत: राजा को वहां की ठीक व्यवस्था करनी 
चाहिए। अन्न, वस्त्र और स्वर्ण आदि पदार्थों का मल्य 
देश, काल और पदार्थों के ज्ञान की अपेक्षा से होना 
चाहिए*। जो राजा यह जानता है कि मेरे राज्य में या 
अमुक देश में अमुक वस्तु उत्पन्न हुई है अथवा नही उसे 
देशापेक्षा कहते हैं। इस समय अन्य देश से हमारे देक्ष में 
अमुक वस्तु का प्रवेश हो सकता है अथत्रा नहीं इसे काला- 
पेक्षा कहते है। राजा का कत्तंव्य है कि वह उक्त देश- 
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कालादि की उपेक्षा का ज्ञान करके समस्त वस्तुओं का 
मूल्य निर्धारित करे जिससे व्यापारी लोग मूल्य बढ़ाकर 
प्रजा को निर्धन न बना सकें 

इसके साथ ही राजा को उन व्यापारियों की परीक्षा 
भी करते रहना चाहिए जो बहुमूल्य वस्तुओं मे मिलावट 
करते है। दो प्रकार की तुना रखते हो तथा नापने तौलने 
के बांदो भादि मे कमी-वेशी करते हो“। यदि व्यापारी 
लोग परस्पर की ईरष्या के कारण वस्तुओ का मृल्य बढ़ा 
देवें तो ऐसी स्थिति मे राजा का यह कत्तेव्य हो जाता है 
तो वह बढाये हुए मूल्य को व्यापारी वर्ग से छीन ले और 
उन्हें केवत उचित मूल्य ही दे” । यदि किसी व्यापारी ने 
किसी की बहुमूल्य वस्तु को धोखा देकर अल्प मूल्य में 
क्रय कर लिया है तो राजा विक्रेता की बहुमूल्य वस्तु पर 
अपना अधिकार कर ले एवं विक्रेता को उतना मूल्य दे, 
जितना कि उसने क्रेता को दिया था''। अन्त संग्रह करने 
वालो को आचार्य सोमदेव ने राष्ट्र कण्टकों की सूची में 
रखा है और उन पर पूर्ण नियंत्रण रखने का राजा को 
आदेश दिया है । राजा को उनकी उपेक्षा कभी नही 
करनी चाहिए और उनको कठोर दण्ड देना चाहिए, क्योकि 
वे लोग अन्न सग्रह करके मूल्यों मे वृद्धि कर देते है जिससे 
जनता को अनेक प्रकार के कष्टो का सामना करना पड़ता 
है। ये लोग अन्न-सकट के उत्पन्न करने वाले है। अतः 
राजा को सर्देव इनसे सावधान रहना चाहिए। आचार्य 
सोमदेव का कथन है कि जो राजा अन्यायो की उपेक्षा 
करता है उसका राज्य नष्ट हो जाता है! । इसके अति- 
रिक्त अचार्य सोमदेव ने दुर्भिक्ष तथा सकट काल का 
सामना करने के सम्बन्ध मे भी राजा को बहुत सुन्दर 
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परामर्श दिया है। आचाये का कथन है कि राजा को धान्य 
एवं लवण का संग्रह करना चाहिए क्योंकि यही दो वस्तुएँ 
संकट काल में प्रजा और सेना को जीवित रखती हैं" | 
उनका कथन है कि अन्न संग्रह सब संग्रहों से उत्तम है" । 
इसका कारण यही है कि अन्न के कारण प्रजा और सेना 
की जीवन यात्रा चलती है। धान्य संग्रह न करने से होने 
वाली हानि की ओर भी आचाये ने सकेत किया है। इस 
संबंध में सोमदेव ने लिखा है कि जो राजा अपने देश में 
धान्य-सग्रह नही करता और अधिक व्यय करता है तो 
उसके राज्य मे सर्देव दुर्भिक्ष रहा करता है'"। छत: राजा 
को शरद ओर ग्रीष्म ऋतु मे दोनो फसलों के समय घान्य 
संग्रह कर लेना चाहिए। यह धान्य दुर्भिक्ष के समय 
प्रजा को भी उचित मूल्य पर दिया जा सकता है। इस 
प्रकार जनता सकट काल का सामना आसानी से कर 
लेती है। 

इस प्रकार नीतिवाक्यामृत में राज्य की आर्थिक 
स्थिति को सुदृढ़ बनाने, कोष वृद्धि करने, व्यापार एवं 
वाणिज्य पर नियत्रण रखने एवं वस्तुओं का मूल्य निर्धा- 
रित करने के सम्बन्ध मे बहुत उपयोगी विचार व्यक्त किए 
गये हैं। सोमदेव ने कृषि, व्यापार एवं पशुधन को राज्य 
की आर्थिक समृद्धि की आधारशिला बतलाया है। इससे 
स्पष्ट होता है कि एक घ॒र्माचाय होने के साथ-साथ आचार्य 
सोमदेव एक बहुत बड़े अथंशास्त्री भी थे। उनके उपर्यक्त 
आर्थिक सिद्धान्त आधुनिक युग के लिए भी महान्‌ उपयोगी 
है । राज्य की सुदृढ़ आर्थिक व्यवस्था के लिए इनका अनु- 
करण अत्यन्त आवश्यक है । 

--जैन कालिज, बड़ौत 
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प्राच्य भारतीय भाषाओं में पाश्वंनाथ-चरित की परम्परा 


संस्कृत, प्राकृत प्रपश्नश, हिन्दी एवं अन्य भारतीय 
भाषाओ के कवियों में भगवान्‌ पाश्वनाथ का जीवन-चरित 
बड़ा ही लोकप्रिय रहा है। आगम-साहित्य एवं विविध 
महापुराणों मे उनके अनेक प्रासगिक कथानक तो उपलब्ध 
होते ही हैं, उनके अतिरिक्त स्वतन्त्र, सर्वश्रधम एवं महा- 
काव्य-शेली में लिखित जिनसेन (प्रथम, कृत पार्श्वाध्थुदय- 
काब्य' (वि० स० €वीं सदी) एवं वादिराजकृत पाश्वेनाथ- 
चरितम्‌' (वि० सं० १०६२) संस्कृत-भाषा में; देवभद् छत 
पासणाहुचरियं' (वि० सं० ११६८) आकृत भाषा में तथा 
कवि प्मकीति कृत पासणाहचरिउ (वि० सं> ११८१) 
अपभ्रश भाषा में उपलब्ध है। इन कावथ्य-रचनाओ से 
परवर्ती कवियों की बड़ी प्रेरणा मिली और उन्होने भी 
विविध कालों एवं विविध भाषाओं में एतट्विषयक अनेक 
रचनाए लिखी, जिनमे से विबुध श्रीधर' (वि"्म० ११८६) 
माणिक्यचन्द्र' (१३ेवी सदी), भावदेवसूरि/ (वि० स० 
१३५५), असवाल' (१४वीं सदी), भट्टारक सकलकोति' 
थि० सं० १४वीं सदी), कवि रइधू”” (वि० सं० १५-१६वी 
सदी कवि पद्मसुन्दर'' एवं हेमविजय” (१६वीं सदी) तथा 
पण्डित भूधरदास” (१८वीं सदी) आदि प्रमुख है । 


विद्ुध श्रोधर कृत पासणाह्‌ रिउ-- 

'पाश्वंनाथ चरित' सम्बन्धी उक्त रचनाओं में से 
विबुध श्रीधर कृत 'पासणाहचरिउ', जो कि अद्यावधि 
अप्रकाशित है, उस पर भ्रस्तुत-निबन्ध में कुछ प्रकाश 
डालने का प्रयास किया जा रहा है। इसका कथानक 
यद्यपि परम्परा प्राप्त ही है, किन्तु कथावस्तु-गठन, भाषा, 
शैली, वर्णन-प्रसंग, समकालीन संस्कृति एवं इतिहास- 
सम्बन्धी सामग्री की दृष्टि में यह रचना विशेष महत्त्व- 
पूर्ण है । 
मूल प्रति परिथय-- 

उक्त 'पासणाहबरिउ की एक प्रति आमेर शास्त्र 


( डा० राजाराम जेत, आरा 


अण्ड:र जयपुर में सुरक्षित है, जिसमें कुल ६६ पत्र हैं। 
इन पत्रों की लम्बाई एवं चोड़ाई १०” >८ ४॥” है। उससे 
प्रत्येक पत्र में १२ पंक्तियां तथा प्रत्येक पं० में ३४---४० 
वर्ण हैं। इसका प्रतिलिपि काल वि० सं० १४७७ है। यह 
प्रति शुद्ध एवं स्पष्ट रूप से लिखित है ।* 


प्रनेक विबुध श्रीधरों को भिललाभिन्‍नता - 

जैन-साहित्य मे लगभग आठ विबुघ श्रीघरों के वाम 
एवं उनकी लगभग उतनी ही कृतिया उपलब्ध ह्वोता हैं । 
यथा--( १) पासणाहचरिउ'", (२) बड़्ढमाणबरिउ', (३) 
सुकुमालचरिउ"*, (४) भवितयत्तकहा, (५) भविसयत्त/ 
पवमी चरित्र", (६) भविष्यदत्तपंचमीकथा *, (७) विश्व 
लोचठकोश ', (८) श्रुतावता रकथा'' । इनमें से अच्तिम 
तोन रचनायें सस्कृत-भाषा में तथा पांचवीं रचना अप# 
स्रश भाषा मे निबद्ध है। अन्तर्बाह्य साक्ष्यों के आधार पर 
तथा उनके रचनाकालों को ध्यान में रखते हुए यह स्पष्ट 
विदित हो जाता है कि उन चारो कृतियों के लेखक भिन्न» 
भिन्‍न विबुध श्रीधर है। क्योकि उनका रचनाकाल वि० 
सोठ ०5१३१ ५4 तक है, जो कि प्रस्तुत पासगाहू- 
चरिउके रचनाकाल (वि० स० ११८६) से'******** वर्षों 
के बाद की है। इनका परस्पर में किसी भी प्रकार का 
मेल नही बैठता । 

अवशिष्ट प्रथम चार रचनायें अपभ्र श की हैं। उनकी 
प्रशस्तिषों से ज्ञात होता है कि वे चारो रचनायें एक ही 
कवि विबुध श्रीधर की हैं, जो विविध आाश्रयदाताओं कै 
आश्रय में लिखी गयीं । 
कवि परिचय - 

सन्दर्भित 'पासणाहचरिठ' की प्रशस्ति में विबुध श्री- 
धर ते अपने पिता का नाम ग्रोल्ह एवं माता का नाम 
वील्हा बतलाया है। इसके झ्तिरिक्त उसने ब्पना अस्य 
किसी भी प्रकार का पारिवारिक परिचय नहीं दिया। 


१०, धर्ष ३६, दि० २ 


'पासणाहुचरिउ' की समाप्ति के एक वर्ष बाद प्रणीत अपने 
'बड्ढमाणचरिउ में भी उसने अपना भाव उक्त परिचय ही 
प्रस्तुत किया है। वह गृहस्थ था अधवा गृह बिरत त्यागी, 
इसकी उसने कोई भी चर्चा नही की ) कवि की “विज्ुध्र' 
नामक उपाधि से यह तो अवश्य ही अनुमीन लगाया जा 
सकता' है! कि अपनी काव्य प्रतिभा के कारण उसे सर्वत्र 
सम्मान प्राप्त रहा होगा, किन्तु इससे उसके पारिवारिक 
जीवन, पर कोई भी प्रकाश नहीं पड़ता । 'पासगाहचरिउ' 
एवं 'वड॒ढमाणचरिउ' की प्रशस्तियों के उल्लेवानुसार कवि 
मे 'चंदप्पहुचरिउ'' एवं संत्त 'जिणेसरचरिउ' नामक दो 
रचनाएं और भी लिखी थीं। किन्तु ये दोनोअभी तक 
अनुपलब्ध ही हैं । हो सकता है कि कवि ने अपती इन 
प्रारम्भिक रचनाओं की प्रशस्तियों में स्व-विषप्रक कुछ 
विशेष परिचय दिया हो, किन्तु यह सब तो उन रचनाओं 
की प्राप्ति के बाद ही कुछ कहा जा सकेगा । 
काल निर्णय - 

विबुध श्रीधर की जन्म अथवा अवसान सम्बन्धी 
तिथियां भी अज्ञात है। उनकी जानकारी के लिए मन्दक्भ- 
सामग्री का स्वंथा अभाव है। इतना अवश्य है कि कवि 
की उपलब्ध निम्न चार रचनाओं की प्रशस्तियों मे उनका 
रचना-समाप्तिकाल अकिते है। इनके अनुसार 'पासणाह- 
चरिठ! तथा वड़्ढमाणचरिउ' का रचना-समाप्तिकाल 
क्रमशः वि० सं० ११८६ एवं ११६० तथा सुकुमालचरिउ 
एवं भविसयत्तकहा का रचना मसागप्तिकाल क्रमश ति० 
सं० (२०८ और १२३० है । ज॑ंमसा कि पूर्व में बताया 
जा चुका है, 'पासणाहचरिउ' एवं 'वड़ढमाणचरिउ' में 
जिन पुर्वोक्त चंद पहचरिउ' एवं 'सरजिणस रचरिउ नामक 
अपनी पूर्वरचित रचनाओ के उल्लेत्र कत्रि ने किए ?ै,' वे 
आद्यावधि अनुपलब्ध ही हैं। उन्हें छोड़कर बाकी उपलब्ध 
चारों रचनाओं का रचनाकाल वि० स० ११८६ स ? ३० 
तक का सुनिश्चित है। अब यदि यह मान लिया जाय कि 
कवि को उक्त प्रारस्भिक रचताओ के प्रणयन में ५ वर्ष 
लगे हो तथा उसने २० वर्ष की »ययु से साहित्य-लेखन 
का कार्यारम्भ किया हो तब अनुमान, कवि की कुल आयु 
लगभग ६३ वर्ष की सिद्ध होती है नौर जब तक अन्य 
ठोस सन्दभं-सामग्री प्राप्त नहीं होती, तत्र तक मेरी दृष्टि 


अनेकान्त 


से कवि का छुल जीवन-काल वि० सं० ११६४ से १२३० 
तक माना जा सकता है । 


लिवास एवं साथना स्थात तथा समकालोन राजा-- 
'पासणाहचरिउ' को प्रशस्ति में उसने अपने को हर- 
याणा देश का निवासी बताया है और कहा है कि वह 
वहा से “चदप्पहचरिउ' की रचना-समाप्ति के बाद यमुना 
नदी पार करके 'ढल्ली आया था" । उस समय वहां राजा 
अनगपाल तोमर का राज्य था, जिसने कि हम्मीर जैसे 
वीर राजा को भी पराजित किया था। यथा--णिरुदल 
वट्टिय हम्मीर वीरु'***** परास० १॥४)२ । 
१८वी एदी के अज्ञात करत्तुक हन्द्रप्रस्थ प्रबन्ध 
नामक ग्रन्थ मे उपलब्ध तोमरवशी १६ राजाओं मे से उक्त 
अनंगपाल १६वाँ राजा था। इनमे अनंगपाल नाम के ३ 
राजा! हू / जिनमे से प्रस्तुत अनगपाल तीसरा था। इसने 
जिस सम्मीर वीर को पराजित किया था प्रतीत होता है 
कि वह वागड़ा नरेश हाहुलिराव हम्मीर रहा होगा, जो 
एक बार हुंका भरकर अर्दिल मे जा घुसता था और उसे 
रौद डालता था | इ गे कारण हम्मीर को हाहुलिराव' 
की सन्ना प्रदान की गई थी, जैसा कि 'पृथिवीराजरासो' मे 
एक उल्लेख मिलता है :-- 
“हाँ १ हते ढीलन करिय £लकारिय अरि मथ्य । 
ताथे विरद हम्मीर को “हाहुलिराव” सुकथ्य ॥ 
सम्भवत' इसी हेम्मीर को राजा अनगरपाल ने हराया 
होगा । युद्ध मे उसके पराजित होते ही उसके साथी अन्य 
राजा भी भाग खड़े हुए थे। यथा -- 
सेंगब सोण कीर हम्मीर वि सगर मेल्लि चल्लिया ।॥8॥ 
--पास० ४।१३॥२ 
अर्थात सिन्ध्रु, सोन एवं कीर नरेशों के साथ राजा 
हम्मीर भी सम्राम छोड़कर भाग गया" । 
विबुध श्रीधर ने जिस दिल्‍ली नगर की चर्चा की है, 
आधुनिक दिल्‍ली का ही वह तत्कालीन नाम है । कवि के 
समव में वह हरयाणा-प्रदेश का ही एक प्रमुख नगर था । 
'पृथिवीराजरासो' में पुथिवीराज चौहान के प्रसंगों मे 
ढिल्‍ली के लिए 'दिल्ली' शब्द का ही प्रयोग हुआ है। 
उसमे इस नामकरण की एक मनोरंजक कथा भी कही गई 
है, जिसे तोमरवंशी राजा अनंगपाल की पुत्री अथव' 


प्राच्य भारतोय भाषाओं में पाइर्चनाथ चरित को परम्परा न्‍ ११ 


प्रथिवी राज चौहान की माता ने स्वय प्रथिवीराज को 
सुनाई थी । उसके अनुसार राज्य की स्थिरता के लिए 
एक ज्योतिषी के आदेह्यानुसार जिस स्थान पर कीलों गाडी 
गई थी, बह स्थान प्रारम्भ में 'किलली के नाम से प्रसिद्ध 
हुआ, किन्तु उस क्रील को ढीला कर देने से उस स्थान 
का नाम 'ढिलली' पड़ गया, जो काला|न्‍्तर भे दिल्‍ली के 
नाम से जाना जाने लगा । १८वीं सदी तक दिल्ली के ११ 
नामों में से ढिल्‍ली भी एक नाम माना जाता रहा जंसा 
कि “इन्द्रप्रस्थ-प्रतनन्‍्ध ! (लोक सख्या १४-१५) में एक 
उल्लेख मिलता है :-- 

शक्रपन्था इन्द्रप्रस्था शुभकृत योगिनीपुर । 

दिल्‍ली ढिल्‍ली महापुर्या जिहानाब्ाद इष्यते ॥| 

सुषंण महिमायुक्ता शुभाशुभकरा इति। 

एकादश मित नासा दिल्‍ली पुरी च वत्तेत ॥ 

इस प्रकार पासणाहचरिउ में र/जा अनगपाल, राजा 
हम्मीर-वीर एवं ढिल्‍ली के उल्लेख ऐतिहासिक दृष्टि से 
बड़े महत्त्वपूर्ण है। इन सन्दर्भो तथा समकालीन साहित्य 
एवं इतिहास के तुलनात्मक अध्ययत से मध्यकालीन भार- 
तीय इतिहास के कई प्रच्छन्‍्न अथवा जटिल रहस्यों का 
उद्घाटन सम्भव है। 


आश्रयदाता नट्टल साहु-- 

जैसा कि पूर्व मे लिखा जा चुका है कि प्ररतुत रचना 
की आद्य-प्रशस्ति के अनुमार कवि अपनी “चद'्पहचरिउ' 
की रचना-समाप्ति के बाद असख्य कार्य-व्यस्त ग्रामों वाले 
हरयाणा-प्रदेश को छोड़कर यमुना नदी पारकर ढिल्‍ली 
आया था, तथा वहा राजा अनगपाल के एक मन्त्री साहू 
अल्हण से उत्तकी सर्वध्रथम भेट हुई। साहू अल्हण उसके 
“चदप्पहच रिउ' का पाठ सुनकर इतना प्रभावित हुआ कि 
उसने कवि को नगर के महान्‌ साहित्य रसिक एव प्रमुख 
सार्थवाह साहू नट्टुल से भेट करने का श्राग्रह कया, किन्तु 
कृषि बडा सकोची था। अत: उसने उनसे भेंट करने की 
अनिच्छा प्रकट करते हुए कहा कि--'है साहू, ससार में 
दुजेनों की कमी नही, वे कूट-कपट को ही विद्वत्ता मानते 
है, सज्जनो से ईर्ष्या एवं विद्वेंष रखते है तथा उनके सद्‌- 
गुणों को असहा मानकर उनसे दुव्यंवहार करते है। वे 


उन्हे कभी तो मारते है और कभी टेढ़ी-मेढ़ी भांखें दिखते, 
है अथवा कभी वे उनका हाथ, पैर अथवा सिर ही तोड़ 
देते है । किन्तु मै तो ठहरा सीधा, सादा, सरल स्वभावी, 
अन: मैं किसी के घर जाकर उससे नही मिलना चाहता?। 


किन्तु अल्हण साहू के पूर्ण विश्वास दिलाने एवं बॉर- 
बार आग्रह करने पर कवि साहू नद्ठल के धर पहुंचा तो 
वह उसके मधुर-व्यवहार से बड़ा सन्तुष्ट हुआ। नट्टल ने 
कवि को प्रमुद्दित होकर स्वयं ही आसन पर बैठाया और 
सम्मान-सू वक ताम्बूल प्रदान किया | उस समय नट्ल एवं 
श्रीधर दोनो के मन में एक साथ एक ही जंसी भावना 
उदित हुई । वे परस्पर मे सोचने लगे कि :-- 
ज पुव्व जम्मि पविरद्रउ किपि इह विहिवसेण परिणवइ तंपि 
[१८९ ] 
अर्थात्‌ “हमने पूवंभव में ऐसा कोई सुकृत अवश्य 
किथा था, जिसका आज यह मधुर फल हमे मिल रहा है।” 


साहू नटूल के द्वारा आगमन-प्रयोजन पूछ जाने पर 
कवि ने उत्तर में कहा - “मै अल्हण साहू के अनुरोध से 
आपके पाप्त जाया हूं । उन्होंने मुझसे आवके ग्रुणो की चर्चा 
की है और बताया है कि आपने एक 'आदिनाथ-मन्दिर' का 
निर्माण कराकर उस पर “पचरतणे झण्डे को फहराया है । 
आपने जिस प्रकार उस भव्य मन्दिर की प्रतिष्ठा कराई है, 
उसी प्रकार जाप एक “पाश्वेनाथ-चरित'” की रचना करा- 
कर उसे भी प्रतिष्ठित कराइए जिससे आपको पूर्ण सुख- 
समृद्धि प्राप्त हो सक॑ तथा कालान्तर में जो मोक्ष-प्राष्ति 
का कारण बन सके । इसके साथ-साथ आप चन्द्रप्रभ स्वामी 
की एक मूरति अपने पिता के नाम से उस मन्दिर में प्रति- 
प्ठित करादए । कवि के कथन को सुनकर साहू नट्टल ने 
तत्काल अपनी स्थ्रीकृति प्रदान कर दी । 


कुछ भ्रान्तिपाँ-- 

कुछ विद्वानों ने 'पासणाहचरिउ' के प्रमाण देते हुए 
नटुल साहू द्वारा दिल्‍ली में पाश्वंनाथ मन्दिर के निर्माण 
कराए जाने का उल्लेख किया है" और विद्वज्जगत में भब 
लगभग वी धारणा बनतो जा रही है, जबकि वस्तुस्थिति 
उससे सर्वंया भिन्‍न है । यथार्थेतः नट्ूूल से दिल्ली में पर्व, 


श्२, बर्षे ३९, कि० २ 


भथ मन्दिर नहीं आदिताथ जिन मन्दिर का निर्माण कराया 
था जैसा कि आद्य-प्रशस्ति में स्पष्ट उल्लेख मिलता है :-- 
वित्ययर पहट्ठावियउ जेण पढमब को भणियई सरिसु तेण । 
[१।६।६ | 
फारावेबवि णाहेयौ णिकेउ पविदृष्णु पंचवण्ण सुकरेउ। 
पहं पुणु पहट्ट पविरइय जेम पासहो चरित्तु जइ पुणु वितेम ॥ 
पास० १।६।१-२ 
अर्थात्‌ आपने नाभेय-निकेत [आदिन।थ जिनमन्दिर | 
का निमरि कराकर उस पर पाच वर्ण वाले ध्वज को 
फहराया है। जिस प्रकार आपने उक्त मन्दिर का निर्माण 
कराकर उसकी प्रतिष्ठा कराई है, उसी प्रकार यदि मैं 
धपाश्वंचरित' की रचना करू तो आप उसकी भी उसी 
प्रकार प्रतिष्ठा कराइये । 
उक्त वार्त्तालाप कवि श्रीधर एवं नट्टल साहू के बीच 
का है। उस कथन में पाश्वंताथचरित नामक ग्रन्थ के 
निर्माण एवं उसके प्रतिष्ठित किए जाने की चर्चा तो अवश्य 
थाई है, किन्तु पाश्वेताथ के मन्दिर के तिर्मा॥ को कोई 
चर्चा नहीं और कुतुब॒ुहीन ऐवक ने नट्टल साहू द्वारा निमित 
जिस विशाल जैन मन्दिर को ध्वस्त करके उस पर “कुब्बत- 
उल्ल-इस्लाम” ताम की मस्जिद का निर्माण कराया था, 
यह पाश्बेनाथ का नही आदिनाय का मन्दिर था” । पाएवं- 
नाथ न्मन्दिर के निर्माण कराए जाने के समथंन मे विद्वानों 
ने जो भी सन्दर्भ प्रस्तुत किए हैं उनमें से किसी एक से भी 
उक्त तथ्य का समर्थन नहीं होता" | प्रतीत होता है कि 
पार्श्वेचरित को ही भूल से पाश्व॑-मन्दिर मान लिया गया 
जो सर्वेया भ्रमात्मक है। इसमे सुधार होना अत्यावश्यक 
है । 
इसी प्रकार साहू नट्ूूल को अल्हण साहु का पुत्र“ 
मान लिया गया, जो कि सर्वथा मिथ्या है। मूलग्रन्थ का 
विधिवत्‌ अध्ययत ने करने अथवा उनकी भाषा को ने 
समझने या आनुमानित आधारों पर प्रायः ऐसी ही प्रम- 
पूर्ण बातें कह दी जाती हैं जिनसे यथार्थ तथ्यों का क्रम ही 
लड़खड़ा जाता है। पासणाहचरिउ की प्रशस्ति के अनुसार 
अल्शूण एवं नट्टल दोनों वस्तुत: घनिष्ट मित्र थे, पिता-पुत्र 
नहीं । अल्हूण राज्यमन्त्री था, जब कि नट्ठ॒ल साहू ढिल्ली 
नगर का एक सर्वश्रेष्ठ साथंवाह, साहित्य-रसिक, उदार, 


अनेकान्त 


दानी एवं कुशल राजनीतिज्ञ। वह अपने व्यापार के कारण 

अग, बग, कॉलिंग, गौड़, केरल, कर्नाटक, चोल, द्रविड़, 

पांचाल, तिध, खश, मालवा, लाट, जट्ट, नेपाल, टक्क, 

कोंकण, महाराष्ट्र, भादानक, हरयारा, मगध, गुर्जर एवं 

सौराष्ट्र जैसे देशों में प्रसिद्ध तथा वहां के राज-दरबारों में 

उसे सम्मान प्राप्त थआा"। कवि ने इसी नट्टल साहू के 

आश्रय मे रहकर 'पासणाहुचरिउ! की रचना की थी। 

इस रचना की आदि एवं अन्त की प्रशस्तियों एवं पुष्पि- 

काओ में साहू नट्टल के कृतित्व एवं व्यक्तित्व का अच्छा 

परिचय प्रस्तुत किया गया है । 

प्रस्तुत “पासणाहुचरिउ” में कुल मिलाकर १२ 

संधियांएव २४० कडवक है। कवि ने इसे २४०० प्रन्थ- 

प्रमाण कहा है। कवि ने वर्ण्य-विषय का वर्गीकरण निम्न 

प्रकार किया है :--- 

स#ध १- आधद्य-प्रशस्ति के बाद वैजधन्त विमाने से कनक- 
प्रभदेव का चधकर वामादेबी के गर्भ में आना । 

सन्धि २-- राजा हयसेन के यहां पाश्वंनाथ का जन्म एवं 
बाल-लीलाएं । 

सन्धि ३--हयसेन के दरबार में यवन नरेन्द्र के राजदूत 
का आगमन एवं उसके द्वारा हयसेन के सम्मुख 
यवन नरेन्द्र की प्रशसा । 

सन्धि ४--राजकुमार पाश्वं का यवन-नरेन्द्र से बुद्ध तथा 
मामा रविकीत्ति द्वारा उसके पराक्रम की 
प्रशमा । 

सन्धि ५--रविकीत्ति द्वारा पाएवं से अपनी पुत्री के साथ 
विवाह कर ले, का प्रस्ताव। इसी बीच में 
बन में जाकर जलते हुए नाग-नाल नी को 
अन्तिम बेला में मत्र-प्रदान एवं बैराग्य । 

सन्धि ६--हयसेव का शोक-सन्तप्त होना । पाएवं की 
घोर-तपस्था का वर्णन । 

सन्धि ७--पाश्वे-तपस्या एवं उन पर कमठ द्वारा किया 
गया घोर उपसगं । 

सन्धि ८-६--कैवल्य-प्राप्ति एवं समवशरण-रचना एवं 
धर्मोपदेश । 

सन्धि १०--रविकीत्ति द्वारा दीक्षा-ग्रहणा । 

सन्धि ११--धर्मो पदेश । 


प्राष्य भारतोय भाष।ओं में प/रबेवायथ घरित की परम्परा १३ 


सन्धि १२--पाश्वे के भवान्तर तथा हयसेन द्वारा दीक्षा- 
ग्रहण । अन्त्य-प्रशस्ति । 
पाससाहचरिउ में उपलब्ध समकानोन कुछ ऐति- 
हासिक तथ्य-- 
पासणाहचरिउ यद्यपि एक पौराणिक महा+-ब्य है, 
उसमें पोराणिक इतिवृत्त तथा देवी-चमत्कार आदि प्रसगो 
की कमी नहीं । इसका मूल कारण यह है कि कवि विश्वुध 
श्रीधघर का काल संक्रमणकालोत युग था। कामिनी एव 
काड्चत के लालची मुहम्मद गोरी के आक्रमण प्रारम्भ हो 
चुके थे , उसकी विनाशकारी लूट-पाट ने उत्तर भारत को 
थर्रा दिया था। हिन्दू राजाओं में भी फूट के कारण 
परस्पर में बड़ी कलह मच्री हुई थी। ढिल्‍ली के तोमर 
राजा अनंगपाल को अपनी सुरक्षा हेतु कई युद्ध करने पड़े 
में । कवि ने जिस हम्मी र-वीर के अनगपाल द्वारा पराजित 
किए जाने की चर्चा की है , सम्भवत वह घटना कवि की 
आँखों देखी रही होगी । कवि ने कुमार पाश्व का बवत- 
राज के साथ तथा त्रिपुष्ठ का हयग्रीव के साथ जैसे क्रम- 
बद्ध एवं व्यवस्थित युद्ध वर्णन किए है, वे वस्तुत, कल्पना 
प्रसृत नहीं किन्तु हिन्दू-पमुसलमानों अथवा हिन्दू राजाओं 
के पारस्परिक युद्धों के आँखों देखे अथवा विश्वस्त गुप्त- 
चरों द्वारा सुने गए यथार्थ वर्णन जैसे प्रतीत होते 8 । 
उसने उन युद्धों मे प्रयुक्त जिन शस्त्रास्त्रो की चर्चा की है, 
वे पौराणिक ऐन्द्रजालिक अथवा देवी नही अपितु खुरपा, 
कृपाण, तलवार, धनुष-बाण ज॑से वे ही अस्त्र है जो कवि 
के समय में लोक प्रचलित थे। आज भी वे हरयाण एवं 
दिल्‍ली प्रदेशों में उपलब्ध है और उन्ही नामों से जाने 
जाते हैं। ये युद्ध इतने भयंकर थे कि लाखो-लाखों विधवा 
तारियों एवं अनाथ बच्चों के करुण-कन्दन को सुनकर 
सवेदन-शील कवि को लिखना पड़ा था :-- 
““* ***दुबकरु होइ रणगणु रिउ वाणावलि पिहिय णह॒गणु । 
संगरणामु जि होइ भयकरु तुरय-दुरय-रह-सुहंड-रवयकरु ॥ 
२१४३, £ 
कवि श्रीधर भावों के अद्भुत चितेरे है। यात्रा-मार्गों 
में चलने वाले चाहे सैनिक हो अथवा अटवियों मे उछल- 
कूद करने वाले बन्दर, बन-विह॒। रो मे क्रीड़ायें करने वाले 
प्रेमी-प्रेमिकायें द्ों अथवा आश्रमों मे तपस्या करने वाले 


तापस, राज-दरबारो के सूर-सामन्त हों अथवा साधारण 
प्रजाजन, उन सभी के मनोवैज्ञानिक वर्णतों में कवि की 
लेखनी ने अद्भुत चमत्कार दिखलाया है। इस अरकार के 
वर्णनों मे कवि की भाषा भावानुभामिनी एवं विविध रस 
एवं अलकार उनका अनुक रण करते हुए दिखाई देते है । 
पार्षए्व प्रभु विहार करते हुए तथा कवेट, खेंड, मडब 
आदि पार करते हुए जब एक भगानक अटबी में पहुंचते 
है तब वहां उन्हें मदोन्मत्त गजाधित द्वुतगामी हरिण, 
भयानक पिह, घुरघुराते हुर मार्जार एवं उछल-कद करते 
हुए लंगूरों के झुण्ड दिखाई पड़ते है। इस प्रसग में कवि 
द्वारा प्रस्तुत लगूरो का वर्णन देखिए, कितना स्वाभाविक 
बन पड़ा है :-- 
१३2) सिर लोलिर लगूर ।॥। 
केवि कूरु घुरुहुरहिं दुरत्य फुरुहरहि ॥ 
कंवि करहि ओरालि णमुबती पउरालि ॥ 
केवि दाढ़ दरिसति अइविरसु विरसंति॥ 
कंवि भूरि किलकिलहि. उल्नलेवि वलि मिलहि । 
कवि णिहय पडिकूल प्रहि हणिय लगूर | 
केवि करू पसारति हिंसमण ण परति ॥ 
केवि गयणयले कमहि. अणवरउ परिभभहिं ॥ 
कवि अरुण णयणेहि भगुरिय बयणेद्नि ॥ 
दा “” *  तासांत अकयत्य तसति ॥ 
धुर्णाद संविसाण, कपविय पर पाण ॥ 
दुटठ कुप्पांत. परिकहि झड़प्पति ॥ 
पहुण पावति उसणत्थु धावति ॥ 
७।१४।४-१६ 
अन्य वर्णन-प्रसगों में भो कवि का कवित्व चमत्कार 
पूर्ण बन पड़ा है। इनम कल्पनाओ की उबंरता, अलकारो 
को छटा एवं रसो के अमृत-मथ प्रवाह दर्शनीय है। इस 
प्रकार के वर्णनों में ऋतु-वर्णन, अटवी-बर्णन, सब्ध्या, 
रात्रि एव प्रभात-वर्णन तथा आश्रम-वर्णन आदि प्रमुख हैं। 
कृषि की दृष्टि में सन्‍्ध्या किसो के जीवन में हब उत्पन्न 
करती है तो किसी के जीवन में विषाद । वस्तुत: वह हे 
एवं विषाद का विचित्र संगम काल है | जहाँ कामीजनों, 
चोरों एवं उललुग्रों एव राक्षसों के लिए वह श्रेष्ठ बरदान 
है, वही पर नलिनी-दल के लिए घोर-विषाद का काल । 


कवि 
केधि 
केषि 


(४, वर्ष ३६ कि० २ 


वह उसी प्रकार मुरझा जाता है, जिस प्रकार इष्ठ जन के 
वियोग में ब धुनवान्धव गण । सूर्य के डूबते ही उसकी 
समस्त किरणे अस्ताबल में तिरोहित हो गई है। इस 
प्रसंग में कवि उल्नेक्षा करते हुए कहता है कि ठीक ही है 
विपत्ति काल में अपने कर्मों को छोडकर और कौन किसका 
साथ दे सकता है ? सूर्य के अस्त होते ही अस्ताचल पर 
लालिमा छा गई है, वह ऐसी प्रतीत होती है, मानों अन्ध- 
कार के गरुफा-ललाट पर किसी ने सिन्दुूर का तिलक ही 
जड़ दिया हो । यथा :-- 

अत्थदरि-सिह रिवि रत्तु पचहुलु तम-विलउ , 

सझए अवर-दिसि वयसियहा सिदूरे कउ-लिलउ ॥॥ 

३॥१७।१३-१४ 

अन्धकार में गुफा ललाट पर सिन्दूर के तिलक की 
कवि-कल्पना सभमुच ही अद्भुत एवं नवीन है । 

कवि का रात्रि-वर्णन प्रसण भी कम्म चमत्कार-पूर्ण 
त्तही । वह कहता है कि समस्त ससार घोर अन्धकार को 
गहराई मे डबने लगा है इस का*ण विलासिनियों के 
कपोल रक्ताभ हो उठे है तथा उनक नीवी-बन्ध शिथिल 
होने लग है । कवि कहता है : -- 

छुडु नीवी गय सञझ्न॒ विलाधसिगी अरुगत्तण गुण-घुसिण- 
बिलासिणी ।' ३॥१८।३ 


बाल-लोल। वर्णन-- 

कवि श्रीधर ने शिशु पाएवं की मीलाओ का भी बड़े 
सुन्दर वर्णन किय्रा है। उनकी बाल एवं किशोर लीलाए, 
उनके असाधारण सौन्दर्य एवं अंग-प्रत्यग की भाव-भंगि- 
माओं के चित्रणो में कवि की कविता मानों सरसता का 
स्रोत बनकर उमड़ पड़ी है। कवि कहता है कि शिशु 
पाएवे कभी तो माता के अमृतमय दुग्ध का पान करते, 
कभी अंगूठा चूसते, कभी मणि-जठित चनचमाती गेंद 
खेलते तो कभी तुतली बोली में कुछ बोलने का प्रयास 
करते | कभी तो वे स्वय रेग-रेगकर चलते और कभी 
परिवार के लोगों की अंगुली पकड़कर चलते । जब वे 
माता-पिता को देखते तो अपने को छिपाने के लिए वे 
हथेलियों से अपनी हो अँखें ढेंक लेते । चन्द्रमा को देखकर 
वे हँस देते थे। उनका जठाजूट धारी शरीर निरन्तर 


अनेकान्स 


घूलि-धूपरित रहता था| खेलते सत्य उतकी करधनो की 
शब्दायमान किकणियां सभी को मोहती रहती थी।” कवि 
के इस बाल-लीला वर्णन ने हिन्दी के भक्त कवि सूरदास 
को सम्भवत: सर्वाधिक प्रभावित किया है। कृष्ण की बाल- 
लीलाओ के वर्णनों की सदृशता तो दृष्टिगोचर होती ही 
है, कही-कही अर्धालियो में भी यत्किड्चित्‌ हेर-फेर के 
साथ उनका उपयोग कर लिया गया प्रतीत होता है। यथा--- 
श्रीधर--अविरल धूली धृसरिय गत्त २१४५॥५. 
सूर--धूरि धूसरित गात्त १०।१००।३. 
श्रीधर--हो हल्लरु (ध्वन्यात्मक) २।१४८,. 
सूर--हल राव (ध्वन्यात्मक) १०१२८।७८, 
श्रीधर--खलियक्खर वर्या्णाह वज्जरतु २।१४॥३. 
सूर--बोलत श्याम तोतरी बतियां १०११४७, 
श्रीधर--परिवा रग्रुलि लग्गउ सरतु २)१४।४, 
सूर-- हरिकौ लाइ अगुरी चलन सिखावत १०।१२८।८ 


इस प्रकार दोनों कवियों के वर्णनो की सदृशताओं को 
देखते हुए यदि सक्षेप में कहना चाहे तो कह सकते हैं कि 
श्रीधर का सक्षिप्त बाल-वर्णन सूरदास कृत कृष्ण की बाल- 
लीलाओ के वर्णन के रूप में पर्याप्त परिष्कृत एबं विक- 
सित हुआ है । 
बनल्पति-वर्रान-- 
कवि श्रोघर की विविध वनस्पतिया भी कम आशचर्य- 
जनक नहीं । अटवी-वर्णन के प्रसग मे विविध प्रकार के 
वृक्ष, पौधे, लताएँ, जिमीकन्द आदि के वर्णनों में कवि ने 
मानो सारे प्रकृति-जगत को साक्षात्‌ उपस्थित कर दिया 
है । भायुर्वेद एवं वनस्पति शास्त्र के इतिहास की दृष्टि से 
कवि की यह सामग्री बड़ी महत्ववुर्ण है। कबि द्वारा वणित 
वनस्पतियों का वर्गीकरण निम्न प्रकार है” । 
शोभा-बृक्ष--हिताल, तालूर, साल, तमाल, मालूर, धव, 
घम्मण, बस, खदिर, तिलक, अगस्त्य, प्लक्ष, 
चन्दन | 
फल-बृक्ष--आ ज्र, कदम्ब, नीबू, जम्बोर, जामुन, मातु- 
लिंग, नारंगी, अरलू, कोरटक, भर कोल्ल, 
फणिस, प्रियंगु, खज्र, तिन्दुक, कंधथ, अमर, 
(शेष १० २३ १२) 


शतांक से आगे : 


जन विद्याओ्रं में शोध 


विषय-संबद्ध शोधों का विश्लेषण 


(अ) ललित साहित्य 

इस विषय के अन्तर्गत हिन्दी, प्राकृत, अपभ्रणश, 
संस्कृत तथा अन्य क्षेत्रीय भाषाओं में लिखित काव्य, महा- 
काव्य, चंपू, पुराण, स्तोत्र, कथा, पूजा, शतक एवं बारह- 
मासा आदि रूप समादित है। सर्वाधिक शोधकार्य राम 
कथा (१४) के विविध पन्नों पर हुआ है। पउम्चरिउ, 
प्रदम्न चरित, कुमारप ले चरित, हरिवश पुराण, (१५) 
ओऔर पुष्पदन्त ने अनेक शोधकर्ताओं को आक्ृष्ट किया है । 
अब तक लगभग तीन दर्जन सरक्ृत-प्राकृत ग्रस्थों पर 
अध्ययन हो चुका है। इनमे क्षत्र चडामणि छूट गया 
लगता है, चउपन्त महापूरिस चरिउ भी अछूता है। इस 
वीच अनेक स्रोतों से प्रा अपश्र रा जैन साहिन्य की 
सूचियां प्रकाशित हुई है । अकेवे आभ्रश के टी पाव सौ 
ग्रन्थों की सूची शास्टी ने बनाई है। इसमें अनुमान लगता 
है कि इस क्षेत्र मे अभी जो शोचर हुई है, वह “आटे में 
नमक के बराबर है। अब यह शोध समन्तव्रित नीति के 
अनुसार होगी, ऐसी आशा है। इसके लिग्रे यह आवश्यक 
है कि शोध नापिकाए एवं सर्वेक्षण ममय-समय पर तैयार 
कर विश्वविद्यालयों एवं शोधकर्त्ताओं व निर्देशों के पास 
नि:शुल्क या सशुल्क पहुचते रहें । 
(ब) भाषागत विषय 

प्राचीन जैन साहित्य की मुख्य भाषा मागधी, शोर- 
सेनी, प्राकृत और संस्कृत है। मध्यवर्गीय काल में अपभ्र श 
भी रही हैं। भाषा ग्रौर उसका साहित्य दो पृथक्‌ विषय 
हैं तथापि तामिका 'ब' में उन्हे सम्मिलित रूप में ही 
लिया गया है। भाषाओं का अध्ययन उसके व्याकरण, 
'कोष, शब्द रचना, शब्दोत्पत्ति का इतिहास, शब्द वितस 


एक सर्वेक्षण 
() डा» ननन्‍्दलाल जन 


तथा अन्योन्य-भाषा-सम्बन्ध आदि से किया जाता है। 
उदाहरणार्थ डा० अग्रवाल पाणिनि व्याकरण के आधार 
पर एक ऐतिहासिक ग्रथ ही लिख दिया है। यह विषय 
अब भाषा-विज्ञान के नाम से प्रतिष्ठित हो गया है। यह 
प्रसन्‍नता की वात है कि इस दिशा में शोध में पर्याप्त 
वृद्धि हुई है। विभिन्न क्षेत्रीय भाषाओं का मूल भाषाओं 
के साथ तुलनात्मक अध्ययन भी हुआ है। कुछ अध्ययन 
पाश्चात्य विद्या के अनुसार भी हुए है। इनसे विश्व के 
विभिन्‍न खण्डों के मनुष्यों की भाषायी दृष्टि से एक पूर्व- 
जता की धारणा बनी है। इससे सास्कृतिक एकता के 
परिपोषण में सहायता मिली है। इन क्षेत्रों में प्राकृत 
ओर अपश्र श के व्याकरण और कोपषों में जनों के योगदान 
तथा हेमचन्द्र, शाकटायन आदि के विषय में तुलनात्मक 
अध्ययन हुए है। यह शोध क्षेत्र पर्याप्त विस्तृत एवं 
व्यापक है । यह निश्चित रूप से प्रगति करेगा क्योकि 
सीमित घामिक एवं दार्णनिक मान्यताओ के ज्ञान और 
आपलोडन की आवश्यकता नहीं होती । 
(स) जन न्याय एवं दर्शन 

सारणी से स्पष्ट है कि १६७३-८३ के वीच हस क्षेत्र 
में शोध मे पर्याप्त कमी हुई है । दाशेनिक मान्यताओं में 
आत्मतत्व पर सर्वाधिक शोध की गई है। मोक्ष, पुदूगल, 
परमाणु, सर्वेज्ञता एवं कर्मवाद ने भी शोध में स्थान पाया 
है। नयत्राद, स्थाद्वाद, प्रमाण विद्या, ज्ञान एवं ज्ञानोपाय 
तथा तककंशास्त्र पर भी काम हुआ है। अनेक न्यायग्रंथों के 
हिन्दी या अंग्रेजी के अनुवादों के बावजूद भी परीक्षा मुख, 
प्रमेबरत्नमाला, अष्ट सहस्नी, आप्तपरोक्षा, न्यायावतार 
पर काम नही हुआ है| प्रमेषकमन मार्तण्ड तथा न्याय- 
कुमुदचन्द्र भी अछूते पड़े है। इनमे से अनेक ग्रन्थों के 
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सम्पादकों की भूमिकायें महत्वपूर्ण हैं और उपाधिक्षमता 
रखती हैं। इनका अनुवाद और समीक्षण अनेक दृष्टियों 
से महत्वगू्ण होगा | इनमें अनेक विषय-ज्ञानोपाय, शब्द, 
चक्ष-श्रोत्र की क्रियाविधि, पदार्थवाद, परमाणुवाद, आकाश 
द्रव्यवाद, प्रामाण्यवाद या विश्वसनीयता छपातिवाद आदि 
ऐसे हैं जिनका आधुनिक दृष्टि से तुलनात्मक अध्ययन कर 
ज्ञान-प्रवाह के विकास को भाषा जा सकता है। इनका 
अध्ययन वैचारिक प्रगति के सोपानों को भी निर्धारित 
करेगा । इन विषयों पर कुछ तुलनात्मक लेख लेखक ने 
लिखे हैं जिनका शोध दृष्टि मे विस्तार आवश्यक है। 
(द) भ्रागम 

सामान्यतः परम्परा से चले आ रहे श्रुत एवं उपदिष्ट 
ज्ञान के सकलन को आगम कहा जाता है ; इनके देश मे 
इन पर शोध काफी देर से प्रारम्भ हुई, पर विदेशों मे यह 
बहुत पहले चालू हो चुकी थी। आजकल आगम साहित्य 
दो रूपों मे पाया जाता है। (१) मूल आगम और (२) 
उनके विविध अगों पर आध्रारित मूल और व्याख्या ग्रथ । 
ग्यारह उपलब्ध आगमों में आचाराग (४) और उसी के 
अनुरूप मूलाच[र तथा भगवती सूत्र पर कुछ अध्ययन हुए 
हैं। सूत्र कृताव, उपासक दक्शांग, ज्ञाता धर्म कथांग भी 
पंजीकरण में आ गए है। अन्य आग अभी उपाधि शोध 
के क्षेत्र मे नहीं आ पाए है।हां, स्थानांग और सभवा- 
याँग सानुवाद जैन विश्वभारती से प्रकाशित हुये हैं । 
इनके टिप्पण शोध, नहीं, परशोध को निरूपित करते है। 
अंगवाह्म में उत्तराध्ययन, अनुयोग द्वार सूत्र, निशीथचूणि 
एवं विशेषावश्यक भाष्य शोध क्षेत्र मे आ गए हैं, पर 
दशवैकालिक जैन विश्व भारती ने ही संजोया है। 
तत्त्वाथंसूत्र, सर्वार्थसिद्धि, भाष्य एवं कुन्द झुन्द साहित्य 
पर काम हुआ है। डा० अमरा जैन का तत्त्वार्थ सूत्र की 
अनेकों टीकाओं का तुलनात्मक अध्ययन निश्चितरूप से 
सम्पादित कर प्रकाशंनीय है। फिर भी, सम्पूर्ण आगम 
साहित्य को ध्यान मे रखते हुये यह शोध अल्प ही है। 
इस साहित्य के गहनतर, तुलनात्मक और वैज्ञानिक अध्य- 
यन की आवश्यकता है । भोतिक जगत से सम्बन्ध रखने 
बाले अंगवाह्म एवं अंगप्रविष्ट आगमो का समीक्षात्मक और 
तुलनात्मक अध्ययन वर्तेमान युग की मांग है। जीवाभि- 
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गम, षट्‌ खण्डागम, कषाय पाहुड एवं शान्ति सूरि 
का जीव विचार प्रकरणं आदि ऐसे ही अध्ययन चाहते 
हैं। इस दिशा में वतेमान आगमिक विद्वानों का सागंदर्शन 
आवश्यक है । अब यह सभी जैन विचारक स्वीकार करते 
हैं कि आगम साहित्य के गहन अनुशीलन से ही जंन धर्म 
और दर्शन की अनेक मान्यताओं के आधार पुष्द होंगे 
जिससे श्रम्रण संस्कृति अधिकाधिक प्रकाशित होगी। इस 
कार्य मे विश्वविद्यालयीय शोध सम्भवतः अपेक्षित सक्ति- 
यता न प्रदर्शित कर सके पर जेन शोध संस्थाएं इस दिशा 
में योजनाबद्ध काम कर सकती है। सारणी १ से स्पष्ट है 
कि पिछले दस वर्षों में आगम शोध की प्रतिशतता में कोई 
वृद्धि नही हुई है । 
(य) नीति, अधचार श्रोर धर्म 

सारणी ३ से स्पष्ट है कि पिछले दस वर्षों में नीति, 
आचार और धाभिक मान्यताओ से सम्बन्धित शोधों की 
संख्या काफी बढ़ी है । इसमे कुछ तुलनात्मक अध्ययन भी 
समाहित है। जन नीतिशास्त्र के विविध पक्षों पर अनेक 
शोधकर्ताओं का ध्यान गया है। यह निश्चियरूप से मथित 
होकर आधुनिक युग मे समथित ही हुआ है । अहिसा ने 
अनेक लोगो को आढक्ृष्ट किया है। बतंमान में जैन शास्त्रों 
मे वणित योग, सर्वोदिय, स्थाह्राद आदि पर सामान्य और 
तुलनात्मक शोध भी होने लगी है। आघार के क्षेत्र में 
सागर धर्मामृत, मूलाचार, समन्तभद्र और आचारांग पर 
अनेक प्रकार के अध्ययन किए गये है। भ्राज के विसंवादी 
अनागारी आचार स्वतन्त्र शोध चाहता है। जैन-बौद्ध 
आचारों के तुलनात्मक अध्ययन के समान अन्य आचार 
संहिताओं का भी एकीकृत एवं तुलनात्मक अध्ययन अपे- 
क्षित है। आचार शोध भी सामयिक विचारधाराओं के 
विकाप्त की प्रतीक है | सभी प्रकार के आचारों का वेशा- 
निक पद्धति से अध्ययन आज की आवश्यकता है क्योंकि 
नई पीढ़ी प्रत्येक परम्परागत आचार के प्रति उपेक्षणीय 
वृत्ति प्रदर्शित करती है । 
(र) व्यक्तित्व श्रोर कृतित्व 

इस क्षंत्र में भी शोध की संख्या और प्रतिशतता कुछ 
बढ़ी है| कुन्दकुन्द, समन्तभद्र, सिद्धसेन, अकलंक, विद्या: 
ननन्‍्द, पुष्पदन्त, स्वयम्भू, रइधू, पोन्न, राजचन्द्र, आचार्य 
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मिल्लु, आशाधर के झञाथ भूधरदास, बनारसीद[स, टोडर- 
मल, हरिचरद्गर, नयसेन, भागचन्द्र, भट्टा रक सकलकीत्ति, 
कुशललाभ, जिनदास, जिनह्ष, हस्तिमल्‍्लं, वादीमसिह, 
ज्ञान सागर और तयचरद के विषय में अध्ययन हुए है । 
इन अध्ययनों की सख्या अनेक दृष्टियों से कम है। अनेक 
आचार्यों के बिषय में जानकारी अपूर्ण है, अनिर्णीत , । 
उनके समकालिक एवं उद्धरित साहित्य के अध्ययन के 
आधार पर इसे निर्णायक रूप देना चाहिए । आगम लेखी 
आचार्य, पृज्यपाद, बीरसेन, यतिवृषभ, उग्रादित्य; श्रुत 
सप्तार, द्यानतराय, नेमचन्द चक्रवर्ता आदि के सम्बन्ध में 
शोध मौन प्रतीत होती है। यह विषय न केवल व्यक्ति- 
विशेषों के समग्र परिचय मे सहायक है अपितु यह उत्तर- 
वर्ती शोध का प्रेरक भी है। 
जेन कला एवं पुरातत्व 

इस क्षेत्र मे शोध कार्य की गति में विशेष परिवर्तन 
नही हुआ है । पूर्व मे अहार, देवगढ़, पश्चिम, उत्तर व 
दक्षिण भारत की जेन मूतिकला पर काम हो चुका है | 
इधर जैन प्रतिमा विषय पर एक-दों पुस्तके भी प्रकाशित 
हुई हैं। शिलालेखो, ग्रग्थ भण्डारो एवं प्रकाशित सप्रहो 
पर भी कुछ काम हुआ है । इस दिशा में अभी वुन्देलखड 
के तीर्थक्षेत्रो, जैन सिद्ध क्षंत्रो एवं खजुराहों तक ने किसी 
को आर्ुंष्ट नही कर पाथा। पण्डित फू३चन्द्र मूतिलेखो 
के आधार पर जेत इतिहास को सवारना चाहते है। 
उनके एक-दो लेख शोध-प्रे रक है । इन मूतिलेखो के सग्रह, 
वर्गीकरण और विश्लेषण के आधार पर अनेक जैन उप- 
जातियो एवं भज्ञात व्यक्तियों का इतिहास लिखा जा 
सकता है | मूतिकला के साथ मूतिकारो व प्रतिष्ठापको 
का इतिहास भी जुडा होता है । इसे भी शोध मे समाहित 
करते की आवश्यकना है । यद्याप “जेन कला और 
स्थापत्य” के प्रकाशन से इस दिशा में श्रोध सीमित हो 
मई है; पर पुरातत्व का विशाल क्षेत्र सदेव आकषंण का 
चुम्ब्रकीय ध्रूव बना रहेगा । 
(यव) भ्राधु नक विषय 

१६७३-८४ के बीच जैन विद्याओ मे समाहित आधु- 
निक विषयों पर शोध को क्षमता में काफी व्‌ द्ध (८०% ) 
हुई है |. इन, लिम्यो से सम्बन्धित व्यक्तियों, गणों, राज- 


तन्त्रो, प्रदेशों एवं स्थानों के इतिहास पर काफी काम 
हुआ है | इनमे लिच्छवि, वैशाली, भट्टारक, कछुमारपाणल, 
राजस्थान कर्नाटक, बिहार, आंध्र आदि से सम्बन्धित 
सामग्री विवेच्चित की गई है। जैन ग्रन्थों पर वर्णित राल- 
नीतिक विचारों पर छह शोधें हुई है, आथिक विचारों पर 
चार शोधकर्ताओं ने काम किया है। ज॑न सिद्धांतों की 
मनोवेज्ञानिक पृष्ठभूस तो दो शोधो का विषय बनो है । 
सामान्‍य एवं नारी की सामाजिक दशा के विवेचन से 
समाज शास्त्रीय शोध ने भी जन्म लिया है। जैन-शिक्षा 
प्रौर प्राचीन भूगोल पर भी एक-एक शोध हुई है। फिर 
भी, यह स्पष्ट है कि इन शोधों मे अभी दो-तिहाई शोध 
इतिहास से सम्बन्धित हैं। इग दशक की विशेषता यह हैँ 
कि अन्य विषयों मे शोध चालू हो गई है और इसमें 
पर्याप्त प्रगति अपेक्षित है। विभिन्‍त युगों के विविध 
साहित्य के सांस्कृतिक और सामाजिक विवेचन एवं तुल* 
नात्मके अध्ययन हमे विकास के चरणों का भान कराते हैँ 
और अपनी स्थिति को मृल्यांकित भी करते हैं। 
(श) तुलन त्म# श्रध्ययन : 

सारणी ३ से स्पष्ट है कि १६७३-८३ के दफ्षक मैं 
जन सिद्धान्तों, कथाओ एवं अन्य विद्याओ के जैनेत्तर झततुन 
रूपो या भाषायी रूपों के तुलनात्मक अध्ययनों २-५० 
प्रतिशत की वृद्धि हुई है। शो4 की यह दिशा समस्वाया- 
त्मक दृष्टि को विकसित करने, समकालीन एवं भसिन्‍्न- 
कालीन विचारो के विकास व इतिहास को समझने है 
लिए अत्यन्त आवश्यक है। यह प्रत्येक युग के विकास के 
मूल्यांकन को दृष्टि से भी महत्वपूर्ण है। इस क्षेत्र भें राम« 
कथा, प्रमाणशास्त्र, योग, आचारशास्त्र, कमंवाद, सादा 
विकास आदि पर अनेक अध्ययन सामने भागे हैं। ये 
अध्ययन प्रायः किन्‍्ही दो विशिष्ट पक्षों पर ही आधारित 
पाये गय है । उपयोगिता एवं महत्ता की दृष्टि से सम्ग्रत: 
तुलनात्मक अध्ययन अपेक्षित है। विभिन्‍न धर्मों एवं वैशों 
मे रामायण का अध्ययन एक प्रारूपिक उदाहरण है। 
अनेक विषय अभी इन अध्ययनों में समाहित ही नहीं हो 
पाये है । जैन विधाओं में बणित वैज्ञानिक मान्यताओं को 
समीक्षा इनमे से एक है। इस क्षेत्र में कुछ उपाधिनिरपेक्ष 
शोध एक नया आयाम दे रही है। इन अध्ययत्तों का समग्र 
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प्रतिशत बढ़ाने की मह॒ती आवश्यकता है । 
(व) विज्ञान : 

जैन विद्याओं के आगम, आगमेतर धघामिक और 
दाशंनिक साहित्यमें भौतिक जगत संबंधी विवरण स्फुट 
रूप में पाये जाते हैं। ये भौतिकी, रसायन, वनस्पति एवं 
प्राणिशास्त्र, भूगोल, उपोतिष, गणित, आहार और बौषधि 
शास्त्र आदि से संबंधित हैं। ये विवरण तत्कालीन ज्ञान 
के निरूपक है। इन विवरणों का विषयवार संकलन एवं 
तुलनात्मक अध्ययन आवश्यक है। इन विवरणों की समी- 
क्षात्मक प्रामाणिकता नयी पीढ़ी की धामिक आस्था को 
बलवती बनावेगी । 

इस क्षेत्र में शोधकर्ता तो अनेक हैं, पर उपाधि हेतु 
शोध को मात्रा में कमी ही आई है। अभी तक गणित(२), 
पुद्गल, परमाणवाद, भूगोल एवं ख्रष्टि विद्या पर एक-एक 
शोध सामने आई है। आयुर्वेद में दो शोधे १जीकृत हैं, 
सफुट लेख अवश्य प्रकाशित हुए हैं। इस क्षेत्र मे शोध की 
पर्याप्त संभावताएं है। इसे प्रेरित करने के लिए वरीयता 
से इस क्षेत्र मे छात्र वृतियां देती चाहिए। साथ ही, शोध- 
निर्देशकों को भी इन विषयों में शोध कराने मे गहन रुचि 
लेनी चाहिए । 

यह प्रसन्‍तता की बात है कि इत दिशाओं सें उपाधि- 
निरपेक्ष शोध पर्याप्त होती दिख २ही है । मध्य प्रदेश ऐसी 
शोध का प्रारस्भ से ही अग्रणी रह। है। प्रो० जी० आर० 
जैन, एफ० सी० जैन, जे० सी० सिकदर और एन० एफ० 
जैन यही रहे है। मुनि श्री महेन्द्र जी, जे० एस० जबवेरी, 
के० एल० लोढ़ा, एस० एस० लिरक आदि विद्वानों ने 
जैन विद्याओ के अनेक वेज्ञानिक पक्षों को सकलित बौर 
विवेचित कर अनेक पुस्तिकाए और शोधपत्र प्रकाशित 
किए है। इनका एक संक्षिप्त रूप दो अभिनन्दन म्रंथों के 
विज्ञान खण्डो मे देखा जा सकता है । लोकोत्तर गणित के 
कुछ शोघधपन्नों ने तो विदेशी पत्रिकाओं में भी स्थान पाया 
है। ये विषय ऐसे हैं जिनके प्राचीन विवरणों की सत्यता 
भोतिक या यांत्रिक चक्षुओ्रो से परखी जा सकती है। इनके 
अध्ययन से वैज्ञानिक विकास के इतिहास मे जैन विद्याओं 
के योगदान का सूल्याकन किया जा सकता है। विभिन्‍न 
वैज्ञानिक पक्षों का तुलनात्मक अध्पयन और उनकी अनु- 


अनेकान्त 


रूपता की प्रतिष्ठा हमें लोकोत्तरीप भटनाओं की सत्कवत 
के प्रति भी प्रेरित कर सकेगी । 
(स) विदेशों में जेन विश्या शोध : 

जैन विद्या भारतीय विद्या का एक महत्वपूर्ण भय हैं) 
इसके भ्रध्ययन के बिना भारतविद्या का ज्ञान भधूरा ही 
माना जाता है। फलत:ः इस देश के अतिरिक्त अन्य दैशी 
में भी इस विद्या के अन्तगंत या स्वतंत्र रूप से जैन 
विद्याओं के अध्ययन, अध्यापन और शोध की और ध्यान 
गया । यह एक अचरजकारी तथ्य ही है कि जैन विद्वाजों 
पर आधुनिक दृष्टि से शोध का प्रारम्भ ज्रठारहवीं सदी 
के अन्तिम दशक में विदेशों में ही हुआ । इस सच्यन्ध में 
अनेक जैन विद्वानों ने विवरण दिये हैं पर शोधनामिकानों 
में डा० जैन ने ही इन्हें १९७३ और (१६६८६ में स्थान 
दिया है। इन्हें देखने से लगता है कि १६८३ की नामिका 
एक नाम को छोड़कर ६६९७३ की अनुकृति ही है। दस 
वर्षों में विदेशों में जेन विद्याओं पर कोई उपाधिहेतुक 
शोध न हुई हो, इस पर विश्वास नहीं हो पाता । फल: 
इस नामिका की अपूर्णता के बावजूद भी, यहूं अनुमान 
सहज है कि दिदेशों मे जैन विद्या शोध अधिकांश में 
जमंनी में हुई है। विभिन्‍न विवरणों के अनुसा र--फ्रांस, 
आस्ट्रिया, अमरीका, रूस, इंग्लैंड और जापान में भी 
जैन विद्याओं पर शोध हो रही है। इस शोध को भी 
नामिकाओ में समाहित करना चाहिए। इस शोध में 
भागम, ललित साहित्य, भाषा विज्ञान एवं न्यायशास्त्र के 
विविध पक्ष आये हैं। एक अभिनन्दन प्रन्थ में इसकौ 
झांकी देखी जा सकती है। यह हुं का विषय है कि 
अनेक जैन विद्वान अब विदेश जाने लगे हैं और कुछ जैन 
संस्थाएं भी इस दिशा में रुचि लेती दिखती हैं। यहू संपर्क 
और रुचि भविष्य में प्रकाशित होने वाली नामिकाओं कौ 
उक्त अपूर्णता दूर कर सकेंगी । 

उपरोक्त विश्लेषण से स्पष्ट है कि १६७३-४२ के 
दशक में जेत-विद्या-शोध में ललित साहित्य का ही सह- 
योग रहा है। अन्य क्षेत्रों में गुणात्मक और परिभ्राणात्मक 
दोनों ही दृष्टियों से शोघ काफी कम्त है। लेखक का 
विश्वास है कि नई पीढ़ी अनुसंधान के नये लितिजों की 
ओर अधिक ध्यान देगी। --गल्स काछलिज, रीकौ 
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अथ चतुर्थ संधि प्रारभ्यते--- बहु आरंभ करे अति भारी ॥८ 
थोपाई--श्रेणिक सुनहु कर्म उतपाति, क्रोध लोभ माया मद साधि, 
जातें जीव होय बहु भांति। अ्नंतानुबंधी प्रकृति तें वांधि । 
ऊंच नीच बहु दुख को धरता, लेश्या कर्म करे संताप, 
आपुही कर्त्ता आपुह्दी भुक्‍ता।।१ रौद्रध्यान करि बाँधे पाप ॥& 
पुण्य पाप जब करनो करे, ऐसो कमें जीव जब करे, 
ऊंच नीच पदवी तब घरे। तब जीव जाय नरक पद धरे। 
करहि पाप जो मन वच काय, बहुत दुख भुगते तहं घोर, 
मगन होय आगे मद पाय ॥२े को बुध कहै न जानहुं ओर ॥१० 
इन्द्रियन पंच विषय रस पे, सात नरक हैं दुख की खानि, 
विकथा व्यसन कबायनि लगे । तिनके नाम जु कहों बखानि। 
करि मिथ्यात्व पंच दुखदाय, घम्मा कहि पुनि वंसा नाम, 
ए छत्तीस प्रकृति सुनि राय ॥३ मेघा अंजन है दुखदाय ॥११ 
छत्तीस प्रकृति को बंधन करें, है अरिठा मघवी माघवी सात, 
तब जीव इतर निगोद पद घरे । उपज जीव गलित तहूं गात । 
भाव कलंक गहे अति जास, तेरा गेरा पाथरे (डे) सुनिजं, 
यातें निगोद ने मुंचई वास ॥४ नव पुनि सात पांच जे मुनिज ॥१२ 


अनम मरण दुख तहूं अति भयो, 

अनंतकाल जीव प्रमतनि गयो । 
अरठारहु मरण जनम जीव लहै, 

एक स्वास में, जिनबर कहै ॥५ 

दोहा -- छवासठ सब्स अरु तीन सौ पुनि छत्तीस बखानि। 

अंतर्मुहर्त एक में निगोद मरण जीव जानि ॥६ 
काल भनंतानंत जु लहै निगोद दुख जो केवली कहै । 
लिनसों दुख कही नहिं जाय, 

मैं मनुष्य कहे कहऊे बनाय ॥७ 


तीन एक जानो दुखदाई, 

अब सुन बिले कहौं समुझाई । 
तीस लाख पहले अथ जानि, 

पुनि पचचीस लाख दुख दानि ॥१३ 
तीसरे पन्द्रह लाख जु कहीजै' 

चौथे पुनि दश लाख जु भणिजे । 
पांचइ तीन लाख अति सुने, 

छटे एक लाख पड्चानवै ॥१४ 


॥ इति नियोद दुख ।। सातें पांच लाख बिले अति घोर, 
चौपाई--पर जीव मारे अपने हेतु, स्व लाख चोरासी जोर(ड) । 
करि हिंसा पुनि औरनि देत । मारते घनुष पाँच सो देह, 


चोरों धुठ भुगते पर नारी, अ्घ हीन पुनि छटे जु एंड ॥१४ 
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पुनि आधी पांच अध होइ, 

ऊपर ईह विधि गनिर्ज सोइ 
हुड़डक देह घरे जीव तहां, 

लिग नपुंसक कहिए जहां ।।१६ 
मन सें दुख उपज धनो, 

अपनी देह आप आप जो हनौ । 
उपजें रोग अनेक जु आइ, 

भूमि स्वभाव न नेकु सुहाइ ॥१७ 
अवधि विभंगा जु तहाँ प्रकासे, 

प्रव बैर तहां अति भासे। 
ले ले घन कूटे तह चंड, 

बाण बेधि पुनि देहि जु दढ ॥१८ 
कर्ण नासिका काटे दोषी, 

नेत्र काढ़ मार अति रोषी। 
एकन जंत्रनि पेरे पापी, 

मूगरनि मारि करे संतापी ॥१६ 
एकन सूली रोपन रखे, 

पुनि ले अग्नि कुण्ड में प्चे। 
झूठ वचन कह पारी वाट, 

तातें अध में करवत कार्ट ॥२० 
रे रे मृढ़ मदिरा तुम पियो, 

तातें तोहि नरक में दियो । 
ऐसी कहि सीसो पिघलाय, 

मुख मैं भरे महा दुख पाय ॥२१ 
हा हा करि रोवे तहं दीन, 

भय चिता कपे तनु छीन (क्षीण) । 
तिल तिल खंडद्व तहं पुनि देह, 

फिर फिर मिले ज्यों पारो नेह ॥२२ 
तूं रे दुष्ट मांस बहु भख्यों, 

अब तूं जानि नरक में लख्यों । 
ऐसौ कहि तामौ (ताम्र) तहं ओटि, 

मुख में देहि कर पुनि घोटि ॥२३ 
पर नारी भुगती सुख्र हेतु, 

तब तोहि जानि मिली इह खेत । 
ताती (गर्म) लोह पुतरिया लाल, 

लें संयोग करो तत्काल ॥२४ 


हा हु दव देव नित कर, 

पुनि तहं देह आपुही जरे। 
आपस में दुख दें अर्गि घोर, : 

अगरनि सेज लुठार जोर ॥२५ 
बहती नदी बंतरणी जहां, 

महा दुर्गध रुधिर जल तहा । 
तामैं बोरि (डुबोकर) कर शत खंड, 

कृमि अनेक कार्ट भत्ति चंड ॥२६ 
ताड़ वृक्ष दीसे असि पत्र, 

ऊपर परहि आनि बहु जत्र । 
छिन्‍न भिन्‍न होय तिनकी जु देह, 

गिरे वाण ज्यों बरसे मेह ॥२७ 
करवत काटि करे दो भेद, 

पुनि छिन मिर्लाह करहिं बहु खेद । 
अग्नि कुण्ड में डारे जारि, 

पुनि ले पारे जल मे डारि॥२८ 
पूरब बेर सुनि चित मे धरै, 

मारो मारोते सब मिल करे । 
असुर कुमार पुनि देहि बताय, 

उठे क्रोध पुनि अंगन माय ॥२६ 
सप्पं सिह अरु गीध बहु जाति, 

धरे विक्रिया नाना भाति। 
आप आप मे पुनि ते भखे, 

पूरव बैर भाव सब लखी ॥३० 
मन एक लक्ष लोह को पिंड, 

क्षण मे गले महा प्रचंड । 
शीत उष्ण घरती है जहां, 

बहुत दुख जीव पावहि तहां ३१ 
सकल जीव के पुदगल पाइ, 

तउ बन खात न भूख बुझाइ | 
ऐसी क्षुध्रा सदा दुख वहै, 

सरसों समान न कंबहूँ लहै ॥३२ 
सकल समुद्र को जल जु पीजे, 

तउ तृषा नहीं पूरण हजै। 
बूंद एक नहीं कबहूं पेखे, 

ऐसे सदा काल दुख देखें ॥३३ 
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कही आयु उत्कृष्ट बखानि, 
सागर एक प्रथम अघ जानि। 
सागर तीन दूसरी मही, 
सागर स्रात तीसरी कही ॥३४ 
दस सायर चोथे दुखदाई, 
पांचे सन्नरह सागर आई । 
छहे में नरक होइ बाबीस, 
सात में पुनि जानहु तेतीस ॥३५ 
प्रथम दूसरों अध दुखदाई, 
राजू एक सुनो तुम राय । 
अघ पांचो की सदुप्रा कही, 
राजू एक एक है सही ॥२६ 
दोहा-- राजू एक निगोद पुनिं, कही ऊचाई जानि। 
बधौलोक सब जानिज राजू सात प्रमाण ॥३७ 
नरक सकल इह विधि कहै सकल पाप फल जाति । 
गणधर जो वर्णन कर तो वन सकइ बखानि ॥३ ८ 
इति नरक दुख वर्णन ॥ 
अथ तिय॑च्र करनी फल वर्णन :-- 
चौपाई--अप्रत्या ख्यान चौकड़ी वाघध॑, 
भा्त ध्यान सदा अति साध । 
चिता शोक मोह अधिकार, 
लेश्या नील काम बहु भार ॥३६ 
हिंसा हेतु करहि प्रपच, 
याते जीव॑ होय तिर्यच । 
शीत उष्ण वर्षा अधिकार, ह 
क्षुध्रा तृषा भय दुख अपार ॥४० 
जबहि जीव भिथ्यात्वे आवे, 
विकल त्रय गति निश्चय पाव । 
मिथ्यात्व थापना थाप॑ जबही, 
नाना योनि जीव धर तबही ॥४३१ 
नाहर सिंह क्रोध ते होथ, 
मान उदय खर लभइ सोय। 
होय परेवा (कबूतर) विषयनि लीन, 
पुनि ते नक॑ पड़े अति हीन ॥४२ 
बहुत मोह ते प्रेत बताई, 
क्रजगर सर्प लोभ ते जाइ। 


रात को भोजन जे नर करे, 

अश्या गीघ लहि दुर्गंति परे ॥४३ 
परधन-पाय पोखि निज गात, 

लप जप सयम धरे न बात । 
याते बहुत भार अति बहै, 

ऊठ, वृषभ, महिषा गति कहै ।।४४ 
अनगाल्यो जल पीवे पापी, 

दुर्गत दुख लहै संतापी । 
यह तियंच दुख की खानि, 

को पडित सब कहै बखातनि ॥४४२ 

॥ इति तियँच करनी फल ॥ 


प्रत्याख्यान चौकडी कहिए, 
टोय मनुष्य शुभाशुभ किये। 
अशुभ कर्म ते खोटी जाति, 
लहइ जीव गति नाना भांति ॥४६ 
मुनि की निन्‍दा कोढ़ी होय, 
महा दुःख भुगत नर सोथ | 
जिनवर धर्म द्रोह अति कर, 
होय नीच पुनि दुर्गंति पर ॥४७ 
प्र॒ नारी देंखे अकुलाय, 
बहुत पिंकार करे दुखदाय । 
दर्सतावरणी होय जु बध्, 
याते जीव होय पुनि अध ॥४८ 
कार कुतीर्थ हिंसा आनद, 
। मिथ्या मारग थापे फद ॥ 
पर जीव छेंदन देखे अग, 
याते जीव होय मर पगु ॥४६ 
ले निर्माल्य पोख गात, 
कुटुम्ब सहाय करे सुख बात । 
यात॑ कुटुम्ब नाश अति होय, 
भव भव दुख देखे नर सोय ॥५० 
धन जे पाय धर्म नहिं करे, 
तृष्णा कर हिंसा शिर धरे। 
होय निर्धनी यातें रीख, 
घर धर फिरहि न पावे भीख ॥५६ 


२१, बर्ष ३९, कि० हे 


पूजा हेतु काहुँ फल दियो, 

लोभ जानि क॑ आरपहि लियो । 
यातें होय पुत्र करि हीन, 

संतति मुख देखे नहों दीन ॥५२ 
पर वियोग करि परहि पताव॑, 

इष्ट हानि नर यातें पावँ। 
बार बार अति करहि जु शोक, 

याते होयथ अनिष्ट सजोग ॥४३ 
जिनवर वाणी लोप॑ मूुढ़, 

विकथा वचन कहे अति गृढ़ । 
ज्ञानावरणी बंध सोय, 

याते भव भव मूरख होय ॥५४ 
कुत्सित ब्रत करि दर देह, 

समकित भेद न जाने एह। 
भबनत्रिक मे जे नर श्रम, 

मनंतकाल तहूं मिथ्या गर्म ॥५५ 
जिन गुरु देख न माथों नमें, 

अपनी इच्छा जह तहूं भ्रम । 
यातें पर घर होय जु दास, 

शीत उष्ण भुगते अति त्रास ॥५६ 
वेश्या दासी भुगते पापी, 

कुत्सित विषय करे सतापी । 
यातें होय नपुंसक दोषी, 

मनसा विर्य जरं अति रोषी ॥५७ 
माया करि जै फंद बनावै, 

पर को मोहि आप सुख पाव । 
सदा कर विषयनि को बाते, 

नारी देह घरे जीव याते ॥५८ 
उत्तम करनी मनसा आने, 

उत्तम देव धर्म गुरु जानें। 
छोड़े कपट मुद्ध मति लीन, 

याते पुरुष होय प्रवीण ॥५६ 
विद्या दान सदा हित देहि, 

ते नर पंडित पदवी लेहि। 
दुछित देखक करुणा आगे, 

ते तर रोग लेश नहीं जाने ॥६० 


अल्प वित्त पें देहि जु दान॑, 
गुरु की सेवा करे अति भान | 
भव भव ते मर भुगते भोग, 
बहु धन पाय भली छंयोग ॥६१ 
पर उपकार करें जे प्राणी, 
॥॒ दीरघ आयु लहै शुभ वाणी । 
कर साधु सगत मन लाय, 
उत्तम कुल उपज सुखदाव ॥६२ 
जे जिन मन्दिर रचहिं अनूप, 
तहां धर्म बहु बढ़े सरुप । 
पुनि जिन _विम्ब भराब सार, 
लक्षण व्यंजन सहित सुदार ॥६३ 
क्षत्ष चंवर सिहासन घरे, 
चन्द्रोपप भा मण्डल करें | 
दुदुभी सहित करें करताल, 
झालर घण्टा ताल रसाल ॥६४ 
झारी कलश धूप घट-जहां, 
जलोट कानिका सोहै तहां । 
गोत नृत्य वादिक्र बजाय, 
करहि महोत्सव बहु घन लाय ॥६४॥ 
संघ सहित पुनि तोरथ चले, 
पिद्ध क्षेत्र बहु पृष्य मिले। 
शजा वस्तु द्रव्य अति घनी, 
महा लुर्गंक उज्ज्बल अति बनी ॥६६ 
पूजा वस्तु भग नहीं कीजें, 
होय पाप अति धर्महि छीज | 
सकल वस्तु जंसी गुरु कही, 
विधि सो करें आप नर सहो ॥६७ 
संध सहित देहि बहु दान, 
पूजा करि बहु राले माना 
इह विधि करहि प्रतिष्ठा होय, 
चक्रवर्ती पद पाके सोव ॥६८ 
होय ऋड़ि अति सुख की खाति, 
को पंडित तह कह॒द बजानि | 
रक अत गज चोरासी लाख, 
कोटि चोरासी किकर राज ॥६९६ 
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अल यन नन् में चबहि सुरंग, 

कोटि अठारह्‌ कहे तुरंग । 
धहतल चालीस जे पत्तन जानि, 

कोटि छपानवं ग्राम बल्धानि ७० 
बीस सहस सुन्दर पुर कही जं, 

चोदह सहस वाहन पूनि लहीजे | 
साहस तिम्यान कहै बताय, 

द्रोणा मुक्ध तुम जानहु राय ॥|७९१ 
हेट सहस पोढश अति बसें, 

दीप जो छप्पनत तिनक॑ दिसे ) 
सहस भट्ठाईस बत तहं सोहें, 

कोटि एक थारो मन मोहै ॥०७२ 
कोटि एक हल चर्लाह जु सीर, 

तीन कोटि गो थिरका भीर । 
हुल स्वय रुप चतुर अधिकारी, 


सहस छयानवे तारी प्यारी ॥७३े 
सहुस बत्तीस नतेकी जानि, 

दासी दास को कहै बखानि। 
चौरासी छन मन्दिर साल, 

तव निधि चौदह रतन विशाल ॥७४ 


२३ 


अठा रह सहस म्लेच्छपति राय, 
कर जोई सोने बसु पाय । 
बलीस पहस विद्याधर ईस, 
कर जोड़े पुनि ताबे शीस ॥७४ 
व्यंतर देव सेवा बहु करें, 
भोग्य वस्तु ले आगे धरे । 
भिष्ट आह्वार सेज सुखदाई, 
भोग विलास करे सुख पाई ॥७६ 
दोहा-- सैतालीस सहस जोजन कहै, दो सौ श्रेसठ जानि । 
दृष्टि चक्रवर्ती जानिजे, गणघर कही बश्चानि ॥७७ 
बारह योजन शब्द सुति, पुनि धरे विक्रिया रूप। 
सहस छपानवे रूप घरि, सुभुगत भोग अनूप ।:७८ 
सोरठा--घक्रवर्ती पद सार, जिनवर पूजा तै लहैं। 
उपज ऋद्धि अपार, को पंडित तहूं गरिनु कहै ॥७६ 
चौपाई--जो जिनेन्द्र पूर्जे मन लाय, 
मन वच काय शुद्ध धरि माय | 


प्रात काल जिन पूजा करें, 
सो नर पाप पूंज परि हरे ॥८० 


(क्रमशः) 


(पृष्ठ १४ का छ्षेषांश ) 


कंठूंमर, बविंचिणी, (चिलयोजा) नारिकेल, 
बट, सेंवल, ताल । सर 
बुल्प-अक्ष-- चम्पक, कचनार, कणवीर, (कर्तर), टउह, 
कह, बबूल, जासवण्ण, (जाति ?), शिरीष, 
पलाश, बकुल, मुचकुन्द, अर्क, मधुवआर । 
कुल एडं पुष्प लताएं--लवंग, पुगफल, विरिहिलल्‍्ल, सलल, 


केतकी, कुरव, करणिकार, पाटलि, सिन्दूरी, 
द्राक्षा, पुननेवा, बाण, बोर, कच्चुर । 
क््द--जिमी कन्द, पीलू, मदन एवं गंगेरी । 
युनिबर्सिटी प्रोफे० (प्राकृत) एवं अध्यक्ष 
संस्कृत-प्राकृत विभाग, हु० दा० जन कालेज, 
आरा (बिहार) (मगध विश्व विद्यालय) 
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उड़ोसा की प्राचीन गफाओ्रों में दशित जेन धर्म एवं समाज 


उदयगिरि एवं खंडगिरि पर्वतों की प्रसिद्धि प्राचीन 
जैन गुफाएँ उड़ीसा राज्य के पुरी जिले में स्थित है। ये 
भवनेश्वर रेलवे स्टेशन से लगभग ८५ किलोमीटर पश्चिम 
में अवस्थित हैं। खंडगिरि पर एक आधुनिक जैन मन्दिर 
भी निर्मित हैं । 

यहाँ पर जैन मुनियों के लिये उत्खनित ये प्राचीन 
गुफाएँ मेघवाहन वश के तीसरे प्रसिद्ध शासक ख! रवेल की 
कृतियाँ हैं, जिनकी तिथि प्रथम शताब्दी ईसा पूर्व है खार- 
बेल का एक अस्पन्त महत्वपूर्ण अभिलेख उदयगिरि के 
हाथी गुम्फा की एक दीवार पर उत्कीर्ण है। इस अभिलेख 
से ज्ञात होता है कि खारवेल जैन धर्म का अनुयायी था । 
अपने शासन के तेरहवे वर्ष मे उसने जैन मुनियों के लिए 
ये गुफाये खुदवायी । हालांकि, यहाँ जैन गति-विधियो के, 


और भी पहले प्रारम्भ होने की सम्भावनाओ से इन्कार ' 


नही किया जा सकती । 

हमे इन गुफाओ के माध्यम से जैन धर्म से सम्बन्धित 
बहुत भ्रधिक सूचनाये नही मिलती, क्योंकि, जैसे कि उन 
दिनों जैन धर्म के स्थानीय नियम थे--मानव रूप में 
तीर्थंकरों की मूर्ति-पूजा वजित थी। परिणामत: इन 
गफाओं की दीवारों पर तत्कालीन समय में तीथंकरों की 
मूर्तियां उत्कीण नही की गई। किन्तु प्रतीक पूजा के प्रचुर 
प्रमाण मिलते है। उदाहरण स्तरूप उदयंगिरि की जय- 
विजय गम्फा (सख्या-५) तथा खडगिरि की अनन्त गुम्फा 
(संख्या-३) की दीवारों पर एक-एक वृक्ष अद्धित है, जिन 


' बर पुष्श॑ंजलि अपित करते हुंए भक्तगण चित्रित ड़िये गये. , 
* मंजिला मकान दिखलाया गया है | हालांकि, मुद्यत: वहां 


हैं। पुनः उदयमिरि की मंचपुरी गुम्फा (संख्या-8) में 
राज-परिवार को एक अस्पष्ट प्रतीक की . पूछा करते हुए 
दर्शाया गया है। अनन्त गुम्फा की पिछली दीवारों पर 
जैनों के 'अष्ट मंगलों' मे से कुछ, यथा :--नः्दीपाद, 
स्थापना, स्वस्तिक तथा श्रीवत्स उत्कीर्ण हैं। ढोक ऐसे ही 


() श्रो हरेच्र प्रसाद सिन्हा 


प्रतीक मथुरा के जैन आयाग पढ्टों पर अंकित पाए गये हैं। 

मध्ययुगीन काल में जब इन गुफाओं का पुनरुद्धार 
हुआ, तब यहां की दीवारों पर तीर्थंकरों एवं उनंकी शासतन< 
देवियों की मूर्तियां उत्कीर्ण की गयीं, गो हमें आज भी इन 
गुफाओ की दीवारों पर देखने को मिलती हैं । 

प्रारम्भिक उत्किणियों से हमें तत्कालीन समाज की 
हल्की सी झलक भर मिलती है ॥ तत्कालीन वेश-भूषा एवं 
आभूषण इन मूर्तियों मे ईमानदारी से प्रदर्शित किये गये 
हैं। पुरुष मुख्यतः धोती ही धारण करते थे, जबकि स्त्रियां 
साड़ियां। स्त्रियो की साडियां कमर पर एक कमर-बन्ध 
से बन्धी होती थीं, तथा आंचल सामने झूलता था । स्त्री- 
पुरुष कोई ऊध्व वस्त्र नही पहनते थे । फलतः उसका शरीर 
कमर से ऊपर बस्त्र-हीन होता था। विशेष अवसरों पर 
वे गले मे एक कपडा लपेटते थे । पुरुष पगड़ी बांधते थे, 
जिसमें सामर्थ्यानुसार रत्न आदि जड़े होते थे। महिलाएं 
सर पर साड़ी तो डालती थी, किन्तु घुंघट का प्रचलन नहीं 
था | स्त्रियों का वेश-भूषा में विभिन्‍नता थी तथा आपभू- 
षगों की बहुतायत थी । पुरुष कर्णाभूषण, हार तथा कड़े 
पहनते थे, तो स्त्रिया इन सबके अलावा मेखला, बांह तथा 
सर के आभूषण भी पहनती थी ।. 

घर के उपस्करों मे चारपाई; स्टूल, मेज, मौढ़ा; 
बतंनों में कटोरियां, प्लेट एवं घड़े; एवं घरों के अन्य 
सामानों मे छतरी, पंले, मंजूषा आंदि इन गुफाओं में 
उत्कीर्ण दृश्यों में देखे जा सकते हैं। उदयगारि की रानी 
गुम्फ़ा (सस्या-१) से .उत्कीर्ण सि्फे एक दृश्य में एक दो- 


पायेद्रार एक मंजिले मकानों का ही .प्रचंलन क्षाम रहा 
होगा, जैसा कि उत्किणियों के अध्ययन से पता चलता है 
घरों को वेदिकाओं से घेरने की प्रथा भी आंभ तथा' लोक॑- 
श्रियथी। (शेष पृ० ३२ पर) 


सुकेतु श्रेष्ठी को कथा 


जम्बूद्वीप--पूर्व विदेह-पुष्कलावती देश-पुण्ड रीकिणी नगरी में वसुपाल नाम का राजा राज्य करता था। 
वहाँ एक जैनधर्म में अतिशय श्रद्धालु सुकेतु नाम का वैश्य अपनी स्त्री घारिणी सहित रहता था। वह एक बार 
व्यापार के लिए द्वीपान्तर जाने को घर से निकलकर शिवंकर उद्यान में नागदत्त श्रेष्ठी के बनवाये हुए नागभवन के 
निकट प्रस्थान करके ठहरा था । धारिणी मध्याह्ञ के समय उसके लिए घर से रसोई तैयार करके वहाँ ले गई । 
सुकेतु अतिथि-संविभाग व्रत धारण किये था, इमलिए वह मुनियों के आने की बाट देखने लगा। इतने में गुणसागर 
मुनि अपनी प्रतिज्ञा के पूरी होने पर चरया के लिए वहां से निकले । सुकेतु ने उतका विश्विपुर्वक पड़गाहुन करके अत« 
रायरहित आहार दिया, जिसके प्रभाव से पंचाश्चयं हुए। तथा सुकेतु के अधिक निर्मल परिणामों के कारण साढ़े 
तीन करोड़ रत्नों की वर्षा हुई । नागदत्त श्रेष्ठी ने यह कहकर कि “ये रत्न मेरे नागभवन के आंगन में बरसे हैं, 
इसलिए मेरे हैं” उन्हें अपने घर ले गया। परन्तु वे रत्न थोड़ी देर मे आप ही आप जहा के तहां चले गये। तब 
नागदत्त फिर इकट्ठे करके उन्हें ले गया । परन्तु आश्चयं की बात है कि वे वहीं के वही फिर पहुच गये । यह देख 
कर क्रोधित हो नागदत्त ने उन रत्नों को फोड़ने का विचार करके एक रत्न को शिला पर दे मारा, किन्तु बह फूटा 
नहीं, उलटा लौटकर उसके ललाट में जोर से लगा। यह देखकर देवो ने हंसी करके उसका नाम मणिनागदत्त 
रख दिया । 


तब नागदत्त अतिशय क्रोधित हो महाराज वसुपाल के समीप लाकर बोला--हे देव, मैंने जो नागभवन 
बनवाया है, उसके आगे रत्नों की वर्षा हुई है। सो आपको उन्हें अपने भडार मे मंगाकर रखना चाहिए। राजा ने 
कहा--ऐसा अकारण द्रव्य मुझे नही चाहिए। परन्तु नागदत्त माना नहीं, पैरो में जा गिरा। तब राजा ने उसके 
अधिक आग्रह से उन्हें अपने भंडार मे मंगाकर रख लिया | परन्तु थोड़े ही देर में वे वही के वहीं पहुंच गये । राजा 
ते पूछा--ऐस। क्‍यों हुआ ? तब किसी ने कह दिया कि सुकेतु श्रेष्ठी के दिए हुए मुनिदान के प्रयास से ये रत्न बरसे 
है, इसीलिए शायद ऐसा हुआ होगा । तत्र राजा ने 'बिना विचारे हाय | मैंने यह क्यों किया, इस प्रकार पश्चाताप 
करते हुए सुकेतु को बुलाया । वह पंचरत्न और कल्पव॒क्षों के फूल लेकर आया और महाराज को भेंट किए उन्होंने 
कहा - सेठ जी ! मैंते जो बिता सोचे-विचारे अकृत किया है, उसे क्षमा करके सुख से अपने घर रहिए । तब श्रेष्ठी ने 
कहा-महा राज, आप मेरे स्वामी हैं, क्षमा करने की कौन सी बात है | रत्नो की क्‍या बड़ी बात है ? प्रयोजन हो द्वो 
जितने चाहे रत्न इस सेवक के घर से मगा लीजिए । राजा ने कहा-तुम्हारे घर में रखे हुए रत्न क्या मेरे नहीं हैं ? 
जब आवश्यकता होगी, तब मगा लूगा । श्रेष्ठी प्रसन्‍त होकर अपने घर गया ओर सुख से रहने लगा । 


राजा सुकेटु पर इतना प्रसन्‍न हुआ कि जो कोई सुकेतु की प्रशसा करता था उससे वह प्रसन्‍त होता था 
और मणिनागदत्त की जो स्तुति करता था उससे द्वेष करता था। एक दिन राजा ने सुकेतु की बहुत प्रशंसा की, परंतु 
उसे जिनदेव नाम का एक श्रेष्ठी सह ने सका । इसलिए बोला-महा राज, आप सुकेतु के रूप गुण की प्रशंसा करते हैँ 
तो कीजिए । और यदि धन-वैभव की करते हो, तो पहले मेरे साथ घन-वाद कराइए और जो जीते उसी की प्रशंसा 
कीजिए । यह सुनकर सुकेतु ने कहा-ऐश्वयं का क्‍या घमंड करता है ! चुप रह। जिनदेव ने कहा-पुरुष को कोई 
कौति का काम करना चाहिए, इसलिए मैंने प्रार्थंता की है कि तुम मेरे साथ धन-बाद करो । सुकेतु बोला-जेती को 
बाद करना उचित नही दै। तथापि जिनदेव ने आग्रह नही छोड़ा ओर सुकेतु को धन-वाद स्वीकार करना पड़ा । 


२६, वर्ष ३६, कि० २ अनेकान्त 


दोनों ने प्रतिज्ञापत्र लिखकर राजा के हाथ सौप दिए कि जो हारेगा, जीतने बाला उसकी लक्ष्मी ले लेगा । 
पश्चात्‌ दोनों ने अपने-अपने घर जाकर मंदान मे सारे धन का ढेर लगाया और राजादिकों ने दोनों के घन की परीक्षा 
कर सुकेतु को विजयपतन्र दे दिया | क्योंकि धन भडार उसी के यहां अधिक था| तब जिनदेव बोला कि यथार्थ में मैं 
जीता हूं । क्योंकि सुकेतु सरोखे सखा की सहाय से आज आनद संसार को बढ़ाने वाले मोह-महारिपु को मैंने जीत 
लिया है। ऐसा कहकर सबसे क्षमा माँग सुकेतु के रोकने पर भी जिनदेव ते ससार-देह-भोगों से विरक्त हो जिनदीक्षा 
ले ली । तत्र सुकेतु जिनदेव के पुत्र को उमकी सम्पूर्ण लक्ष्मी देकर दानादिक सत्कार करता हुआ सुख से रहने लगा । 


मणिनागदत्त सुकेतु के वैभव को देख नही सकता था, इसलिए उसने एक दिन अपने नागालय में तपश्चरण 
पूर्वक नागों का आराधन किया । पडले नागदत्त का पुत्र भवदत्त एक अर्जुत नाम के चांडाल को सबोधन करती हुई 
यक्षी को देखकर कामज्वर से पीड़ित होकर मर गया था और उस नागालय में उत्पल नाम का देव हुआ था। सो 
नागदत्त के आराधन से प्रसन्‍न हो वह बोला-हे नागदत्त, यह कायक्नेश क्यों करता है ? 

नागदत्त--तुम्हारा आराधन करता हूं । 

उत्पलदेव बोला--किस लिए ? 

नागदत्त--जिस लक्ष्मी से मैं सुकेतु की लक्ष्मी को जीत सक्‌, वह मुझे तुम्हारे प्रसाद से मिल जावे, इसलिए 

उत्पल--तुम पृण्यहीन हो, इसलिए तुम्हें उसकी लक्ष्मी नहीं दें सकता हु । 

नागदत्त--पुण्पहीन हूं, इसीलिए तो तुम्हारी आराधन करता हूं, नही नो तुम्हारी आराधना का प्रयोजन ही 
क्या था ? 

उत्पल- लक्ष्मी को छोड़कर और जो कुछ तुम कहोगे, सो करूगा । 

नागदत्त--तो, सुकेतु को मार डालो | 

उत्पल-- निर्दोष पुरुष को नही मार सकता । उसे कुछ दोष लगाकर अलबत्ता मार डालूंगा । 

नागदत्त--किसी भी उपाय से मारो, परतु मारो | उमके मरने से मैं सतुष्ट हो जाऊगा । 

उत्पल--तौ मैं बन्दर का रूप धारण करता हु । मुझे सॉकल से बाँधकर तुम सुकेतु के निकट ले चलो। 
वह जब्र पूछे कि यह बन्दर क्‍यों त आये ? तत्र तुम कठना मैं बन में गया था, वहां धुझे यह बन्दर दिखलाई दिया। 
देखते ही इसने पूछा कि क्‍या देखते हो ? मैन कहा-तू बन्दर होकर मनुप्य सरीखा ढोलता है ! इसने कहा-मैं बदर 
नही हूं, पुण्यदेवता हू । मेरा स्वभःत्र उलटा है। मैने कहा-सो कैसा ? तब यह बोला-जो मेरा स्वामी होता है, बहू 
जो बुछ आज्ञा करता है, उसे मैं कर लाता हु। यरस्वु सदि वह कुछ आज्ञा नही दे! है, तो मैं उसे मार डालता हूं। 
और इसी विरुद्ध स्व शव से किती का आश्रय नही ले«र मैं बन में रहता हु । इसकी उक्त आश्चर्यजनक बाते सुनकर 
इसे आपके पास ले आया हूं, यदि आप में आज्ञा देते रहने की सामर्थ्य है तो इसे रख लीजियग, नही तो मैं इसे छोड़ 
देता हूं । 

उत्पल की बातें सुनकर न.गदत्त ने वैसा ही क्रिया और सुकेतु ने उस बन्दर को अपने यहां रख लिया । 
रखते देर नही हुई थी कि वह बोलः-स्वाधिन्‌ू, आज्ञा कीजिए। सुकेतु ने कहा-इस नगर के बाहर अनेक जिनमदिरों 
से युक्त एक रत्नमयी नगर बनाओ। बन्दर ने कहा मुझे छोड़ दीजिए, अभी जाकर बनाता हूं। सुकेतु ने उसे छोड़ 
दिया। तब उसने बाहर जाकर थोड़े ही समय मे मनुष्यों को कौतुक उत्पन्न करने वाला वैसा ही नगर तैयार कर 
दिया । और लौट कर फिर आज्ञा मागी। तब सुकेतु ऐसा कहकर कि “मैं राजा के समीप जाकर आता हूं, तब तक तू 
ठहर राजा के पास गया, और बाला-देव, मैंते एक नगर बनवाया है, वहाँ आप राज्य कीजिए। राजा ने कहा-- 
तुम्हारे पुण्य के उदय से वह नगर बना हे, सो अब वहां का राज्य तुम्ही करो । यह सुनकर सुकेतु राजा का आभार 

(शेष आवरण पृ० ३ पर) 


संस्मरण : 


संस्थाञ्रों की सुरक्षा : टेढा अश्न 


जिन लोगों को सम्यन्नता ने राग-रग और सुख भौगों 
का कीड़ा ढना दिया है, उन्हें राग-रग मे लिप्तता के 
कारण पढ़ने का समय नहीं मिलता और जो विपन्न है 
उन्हें गुजारे योग्य आवश्यक सामग्री जुटाने से फ़ुरसत नही 
मिलती । ऐसे में सिद्धान्त सम्बन्धी खोज पूर्ण तथ्यों पर 
मनन चिन्तन करने वाले कहा, कितने अम्भव है ? हा, 
यदा कदा जो पढ भी लेते होगे उनमे कुछ तो विचकते भी 
हांगे कि कहा से नई बाते पैदा करके दी जा रही है ? 
उदाहरण के लिए ज॑से अपरियग्रह को मूल जन सस्क्ृति' 
बतलाकर भूले हुए मूल सत्र का उद्घाटन करना, जीव- 
रक्षण, करुणा, दया आदि ज॑से श्णत्री को अहिसा न कह 
लेश्या' नाम देना और ब्रतों मे जेनत्व के अनुकूल विरति 
भाव पोषक 'हिसाब्त' जैसे नामों की पूष्टि कर जैनत्व 
बिरोधी, रतिपोषक, “अहिसाब्नत” जैसे नामो को निरस्त 
करना, जैसी बाते पाठकों के गले कहा त्तक उत्तरती होगी । 
यह हम नहीं जानते । हा इतना अवश्य कहते है कि-- 

जन समाज धामिक और थ्रक॥्षप्रधान समाज है। 
पिछले समय में इसमे पर्याप्त तत्त्र चितक भी रहे है और 
थोड़े बहुत अब भी है । कुछ लोग ऐसे विचारों को पढ़ते 
भी है और कुछ लोग अपने अभिमत भी भेजते है। हम 
भी जो लिखते है वह बिना किसी पूर्वाग्रह के यहू मान कर 
लिखते हैं कि पाठकों के सनक्ष अअनी समझ का दृष्टिकोण 
रखे और पाठक उसमे सशोधन दे। निश्चित ही ऐपा करने 
से तत्व चितन तो होता ही है, साथ ही निणयिक दौर की 
स न्‍तकटता का मार्ग भी प्रशस्त होता है । 

बतेमान के वातावरण को तो सभी जानते है । लोगों 
में सिद्धान्त ज्ञान और आचार-विचार पालन का स्थान 
मिट्टी, पत्थर और जड़ की खोज ले बंठे है नए-नए स्थानों 


7 श्रों पद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली 


को पुराने तीथों क्री जगह दिलाने की कोशिशें भी लोग 
करने लगे है, सभी ओर आत्मज्ञान का हास है। अधिक 
क्या कहे जो सस्थाएं धामिक तत्व-चितन खोज और 
सुधार हेतु स्थापित 2 उसमे भी कही-कही उदुष्प्रवत्ति 
दृष्टिगोचर है। हमे स्मरण है कि पहिले कभी जब हम 
एक सस्था का कार्यभार सभालने पहुचे तो एक दिन हमने 
देखा कि-सम्था के मुख्य कक्ष में संस्था के कुछ कर्णघार 
सामूहिक रूप मे बंठे ताश खेल रहे थ, चाथ, पान का दौर 
चल रहा था और उनमे से कई की सियरेटों के धुए से 
प्रायण धूमायमान हो रहा था। हम आशचये में पड़ गये, 
स्विस पर नए-नए गए थे। हम अधिकारियों के बीच 
क्या कहते ? चुपचाप अपना सिर धुनते रहे और सोचते 
रहें--हाय री, दिगम्बर समाज और उसके ऐसे ये कर्ण- 
धार तथा हम जैसे गूलाम पंडित, जिन्होने पढ़कर भी खो 
दिया--जो दुराचार के विरोध मे चूं तक न कर सके । 


कुछ दिनो बाद अवसर पाकर बड़ी हिम्मत जुटाकर 
डरते-डरते हभने सस्था के मुख्याधिकारी से एकान्त में 
ऐसे निवेदन किया जैसे मानों हम किसी वरदात पाने की 
साध म किसी देवता को मना रहें हों। हम सोचते भी 
रहे कि यदि कही इन्हे बुध लग गया या इन्होंने अपनी 
और अपन पद की बेइज्जती (]750]0) समझी तो हमारा 
पत्ता साफ होने मे सन्देश नहीं। और यदि इन्होंने हमें 
कोई इल्जाम लगाकर नौकरी से निकाल दिया तो गृहस्थी 
भूखो मर जायेगी। क्योंकि निश्चय ही ऐसे लोगों पर 
निकाल देने से बडा अन्य हथियार सुरक्षित नहीं होता। 
पर गनोमत हुई कि निकल जाना हमे बड़ी बात नहों थी 
हम निकाले जाने की सजा के अभ्यासी हो चुके थे--एक 
स्थान से तो इसी प्रकार के सुकाये के कारण हम बुरी 


रद, बर्द १९, कि० रे 


झरह निकाले भी जा चुके थे। ऐसे लोगो की दृष्टि मे 
हमारा सुकायं अक्सर कुकार्य होता था। हम आश्वस्त रहे। 

एक जगह तो रुष्ट होकर श्रधिकारी ने बड़े रोब से 
दया भाव दिखाते हुए कहा--पडित जी, आपको निक/ल 
' कर हम आपका रिकार्ड खराब नहीं करना चाहते, अच्छा 
हो आप हस्तीफा दे दें। हमें उनकी बुद्धि पर तरस आया 
कि उर्हें यह नही मालूम कि उनकी खुद की कीमत क्‍या 
है? जो समाज की सम्पत्ति पर चोघरी बने बंठे है ओर 
जिनके निकालने से हमारा रिकाह खराब हो जायगा। 
इमने कहा-- आपकी मर्जी है तो हमे निकाल दीजिए । 
बस उस्होंने हमे निकाल दिया । ओर हमारा रिकार्ड बना 
ही रहा, जब कि कुछ वर्षो के बाद सस्था के चुनाव मे वे 
अपना रिकाड्ड गेंवा चुके । हम अभी तक के जीवन में ज॑न 
पंस्थाओं में हैं, रहे और रहेंगे। संस्थाएं हमारा जीवन है। 
ह हमें खुशी हुई कि सांकेतिक सस्था के तत्कालीन 
मुख्याधिकारी ने हमारी बात गौर से सुनी ओर हमे 'दाद' 
दौ। उनके बाद जब तक हम उस सस्था में रहे वहा 
ताश सेलना सिगरेट पीना, आदि जैसे निद्यकार्य नही हुए 
थोर ना ही संस्था क्लब रूप मे लोगा का अड्डा रही-- 
जैसे पहले थी। ये सब मुख्याधिकारी को समझदारी से 
हुआ, धन्यवाद । आशा है वहाँ यह स्थिति अब भी जारी 
होगी ! 

प्रसंग वश हम “जैन [स्तोत्र' निर्वाशकाण्ड का स्मरण 
करा दें । इसके पढ़ने से जैन की प्राचीन आधुनिक दशाएं 
सामने आ जाती हैं। पाठक सोचे, तब घम्ात्माओ-- 
निष्परिग्रहियों की कितनी सख्या थी एक-एक संध में 
हजारों मुनिराज होते थे और मोक्ष जाने वालो की सख्या 
झी सेकड़ों मे होती थी । सघरूपी सस्थाओं के कर्णधार 
तीथंकर और आचार्य अपने आदर्शों मे आदर्श थे । उन 
संस्थाओं से आज की सस्थाओं की तुलना कोजिए | तब 
पूरो बागडोर कर्मठो के हाथों थी और अब गाहे-वगाहे दूध 
की रखवालो बिल्‍ली के हाथ जाना भी अपवाद नही । 


बुरा न मानें । यहां हम व्यक्तिगत सस्थाओं की बात 
नहीं कर रहे ओर कहने के अधिकारी भी नहीं। हमारा 
प्रयोजन उन संस्थाओं से है जो सामाजिक धरोहर है। 


अनेकान्ल 


ऐसी अधिकाश संस्थाएँ किन्हीं कमेटियों के अधौन होतो 
है । और कमेटियो के सदस्यों के चुनाव, प्रंस्था की कार्य 
विधि या तदनुकूल योग्यता पर आधारित न होकर जन 
या धन शक्ति के साथ होते हैं। और ये शक्तियां अपने 
स्वभावानूसार सस्था की कार्य विधि में जन, धन शक्ति 
की बढ़वारी सोचने तक सीमित रह जाती है--संस्था के 
उद्दृश्यों की पूति से इन्हें अयोजन नहीं रहता । कई सदस्य 
तो यह भी सोचते हों कि सस्था में उनके जन अधिक हों 
संस्था की चल-अचल सम्पत्ति पर उनके जन और उनका 
पूरा अधिकार हो और पीढ़ी दर पीढी रहता रहे, तो 
आश्चर्य नही । धन और जन शक्ति अपने अधिकारत्व में 
रखने की ऐसी दोड़ में कही कही तो केवल हाथ उठाऊ 
लोग तक सदस्यों मे चुने जाते रहे हो तब भी आश्चर्य 
नही । ऐसे मे संस्थाएँ धीरे-धीरे विवाद बन जाती है और 
कई समभदार उनसे हाथ खींच लेते हैं। संस्था मे भाग न 
लेने तक जो शान्त होते है वे अशान्त हो जाते है। 


ऐसा सवंधा ही होता हो--यह भी नही है । हमने 
ऐसे अधिकारियों के साथ भी काम किया है जो संस्था से 
निस्पृही, सेवाभावी और हमारे (विद्वान) पद के प्रति सदा 
विनम्र रहे हों। और ऐसो के पास भी काम किया जिन्हें 
अपने कार्यों से फुसंत नहीं और जो बात-बात में ताना 
मारते हों “हम कोई नोकर तो नही है, हमे तनख्वाह थोड़े 
ही मिलती है आदि । 

तातपय ऐसा कि सस्थाओं में योग्य-अयोग्य सभो तरह 
के लोग आते रहते है। प्रयत्न होना चाहिए कि योग्य लोग 
सस्थाओं की बागडोर संभाले और यह॒ चुनाव विधि पर 
निर्भर है कि किस प्रकार उपयुक्त, योग्य ओर उदार व्यक्ति 
का चुनाव हो । फलत: ऐसे व्यक्ति की क्‍या परख हो, इसे 
सभी को देखना होगा। अन्यथा, जन साधारण के लिए 
आज वी अधिकांश-संस्थाएँ प्राय: इंट, पत्थर, चुने और 
घन के ढेर जैसी चल-अचल सपत्ति मात्र बनकर रह गई 
है और कतिपय जन उन्हे आत्मसात्‌ किए बंठे हों तब भी 
आश्चयं नहीं । ऐसे लोगों की दृष्टि में सस्थाओं की परि- 
भाषा ही बदली होगी । अस्तु, “जो जो देखी वीतराग ने, 
सो सो होती वीरा रे ।” 


जरा सोचिए ! 


धागम-रक्षा : एक समस्या 

सर्वमान्य आगम तत्त्वाथंसूत्र की टीका सर्वार्थसिद्धि में 
आचाये पूज्यवाद स्वामी ने 'श्रुत मतिपूर्व हयनेकद्वादशभेद' 
सूत्र की व्याद्या में आगम-वक्ता के तीन रूप प्रस्तुत किए 
हैंऔर वे वक्ता रत्नकरण्ड मे मान्य देव, गुरु के लक्षण से 
पूर्ण मेल खाते हैं जौर मूल आगम के सच्चे वाहक ये ही 
हो सकते हैं तथाहि--'त्रयो वक्तार:। सर्वज्ञ तीर्थंकर, । 
इतरो वा श्रुतकेवली । आरातीयश्चेति । तत्र सर्वज्ञेन प<- 
मर्षिणा परमचिन्त्य केवलज्ञानविभूति विशेषेण अर्थतः आगम 
उद्िष्ट:। तस्य प्रत्वक्षदर्शित्वात्प्स्‍क्षी णदोषत्वाच्च प्रामाण्यम्‌। 
तस्य साक्षाण्ठिष्येवुद्धयतिशयद्धियुक्तेगंणध रे. श्रुतकैव लिमि- 
रनुस्मृत ग्रन्थ रबनमंगपूर्वलक्षण तत्प्रमाण, तत्प्रामाण्यात्‌ । 
आरातीयेर्पुनराचार्य: कालदोषसक्षिप्तायुम॑तिवलशिक्षानुग्र- 
हाथ॑ दशवेकालिकादुपनिबद्ध तत्प्रमाणमर्थतस्तदेवेदमिति । 
क्षीरार्णव जल घटगृहीतमिव ।' -उसवर्थि १-२० 

अर्थात्‌ वक्ता तीन प्रकार के है (१) सर्वज्ञ तीर्थंकर व 
सामान्य केवली (२) श्रुतकेवली और (३) आरातीय । 
इनमें से परम ऋषि सर्वज्ञ उत्कृष्ट और अचिन्त्य केवलज्ञान 
रूपी विभूति विशेष से युक्त हैं। इस कारण उन्होंने अरथे- 
रूप से आगम का उपदेश दिया। ये सर्वज्ञ प्रत्यक्षदर्शी और 
दोषमुक्त हैं इसलिए प्रमाण हैं। इनके साक्षात्‌ शिष्य ओर 
बुद्धि के अतिशय रूप ऋद्धि से युक्त गणधर श्रुतकेवलियो 
ने अर्थेप आगम का स्मरण कर अंग ओर पूवंग्रथों की 
रचना की | सर्वश्ञदेव की प्रमाणता के कारण ये भी प्रमाण 
हैं शथा आरातीय आवचार्यों ने, काल दोष से जिनकी आशु, 
मति और बल घट गया है ऐसे शिष्यो का उपकार करने 
के लिए दशवेकालिक प्रादि ग्रन्थ रचे । जिस प्रकार क्षीर 
सागर का जल घट में भर लिया जाता है उसी प्रकार वे 
भ्रन्थ भी अर्थरुप में वे ही हैं इसलिए प्रमाण है । 

पाठकों की जानकारी के लिए यहां आगम के कुछ 
लक्षण दिये जा रहे हैं। ये सभी लक्षण आगमों से उद्धत 


है, इसलिए प्रमाण है, कल्पित नही । देखें -- 
१. 'तस्मुहर्गद वयणर्ण पुव्वावरदोसविरहिय सुद्ध 
आगपधिदि परिकहिय हल ॥ नियमसार ८१ 
२. आग्मो हि णाम केवलणाणयुरस्सरो पाएण अणिदि- 
यत्य विसओ अआचितिय सहाओ जुत्तिगोयरातोदो । 
“घवला पु० ६ पृ० १५१ 
३. 'आगम: सर्वज्ञेन निरस्तरागद्वेषेण प्रणीतः । 
-“ भेग० आ० विजयो० टी० २३ 
४. आप्त वचनादि निबधनमर्थज्ञानमागम: ।' 
“परीक्षा ३।६६ न्यातदी० पृ० ११२ 
५. आगमों वीतराग वचनम्‌ ।/ धर्म र.प्र स्वो. वृ.पृ. ५६ 
'अत्तस्सवयणमागमों ।' “ अनु० चू७ पृ० १६ 
७. आप्तोपश्मतुल्लध्यमदृष्टष्टविरोधकम्‌ । 
तत्त्वोपदेशक्ृत्सावे शास्त्र कापथघट्टतम्‌ ।' 
-न्यायावतार, रत्नकरण्ड € 
अर्थात्‌--केवलो के मु्र से प्रकट वचन पूर्वापर दोष- 
रहित, शुद्ध है । उनके द्व,रा कहे गये वचन आगम है । जो 
केवलज्ञान पूर्वक उत्पन्न हुआ है, प्राय. अतीन्द्रिय पदार्थों 
को (भी) विषय करने वाला है, अचिन्त्य स्वभावी है और 
युक्ति के विषय से परे है उसका नाम आग है। सर्वेज् 
जो (नियमत.) राग द्वंध राहत है उनके द्वारा रचा गया 
आगम है । आप्त बचनादि से होने वाले पदार्थ ज्ञान का 
नाम आगम है। वीतराग वचन को आगम कहते है। 
आप्त के वचन आमगम है । 
आगम लक्षण के उपर्युक्त क्रम में स्ातवा क्रम न्‍्याया- 
वतार और स्वामी समतभद्र के मन्‍्तब्यों का है। श्लोक 
की उत्पातिका में क्रश:-- तत्किभूतमिति तद्विशेषणान्याह' 
(शास्त्र कसा है, उसके विशेषण कहते है) और “कोदृश 
तच्छास्त्रं यत्तेन प्रणीतमित्याह' (जो उन्होंने रचे है वे शास्त्र 
कैसे है) लिखा है । अर्थात्‌ श्लोक में दिए गए सभी विशे- 
षण आप्तोपज्ञ (आगम) के हैं और ये विशेषण आप्तोपज्ञ 
होने के कारण से ही हैं । कह्दा भी है--'यस्मात्तदाप्तोपन्ञ 


३०, वर्ष ३६,कि० २ 


तस्मादिन्द्रादीनामनुल्लध्यं । कस्मात्‌ ? तदुपश्ञत्वेन तेषामनु- 
ह्लंघ्यं सर्वज्ञ प्रणीतं शास्त्र ततस्तत्साव॑ ।--(प्रभाचन्द्र 
वृत्ति €) अर्थात्‌ वे आप्त ढ्।/रा कथित होने से इन्द्र आदि 
(आचार्यों) द्वारा अनुल्लध्य है, सर्वज्ञप्रणीत होने से सब्बे- 
हितका री--सावजनीन है । अत हम ऐसा मानते हैं कि 
आगम सर्वेज्ञवाणीरूप होने से स्वय प्रमाण और अपरीक्ष्य 
हैं । इसके सिवाय ऊपर लिखे आगम लक्षण (न० २) में 
तो घवलाकार ने स्पष्ट निर्देश दिणा है कि --आगम युक्तित 
आदि के गोच्चर नहीं हे। ऐसी अवस्था में स्वय अप्रमाणिक, 
हम जंसा कोई मन्दबुद्धि यदि अपनी कमजोर बुद्धिरूपी 
कमजोर कसौटी ५१२ कस्कर आगमस में प्रामाणिकता लाने 
की बात करें तो इसे आगम की अवहेलना ही कहां 
जायगा । भला, कोई मददबुद्धि सर्वज्ञवाणी (आगम) को 
परीक्षा करेगा भी कंसे ? एक ओर तो हम आग्रम को 
स्वत: प्रामाण्य माने और दूसरी और नही विशेषणों से 
उसकी प१रख की बात कर, आगम को परत प्रामाष्यसिद्ध 
करने की ब्रात करें तो यह आगम के स्वत. प्रामाण्य का 
विरोध ही होगा । 

सच तो यह हैं कि हम दिगम्बर सर्वज्ञ की मूलवाणी 
ओर श्रुत केवलियों द्वारा सकलित अग पूर्वों का सर्वथा 
लोप मान बंठे* या शेष रहे दृष्टिवाद श्रुत # की सीमा में 
न रह सकें और कुछ लोग “अनात्मार्थ बिनारागे:ः! की 
अबहेलना कर सग्रंथो और आरम्भियो की कृतियों को आगम 
में मिश्रित कर उन्हे आगमरूप में अर्ध चढ़वाने लगे, तब 
आग्रम की परीक्षा की बात पंदा हुई। जबकि अल्पबुद्धि 
ओर परिग्रहियो के लिए आगम-परीक्षणकार्य सर्वथा अशक्य 
है--'मुण्डे मुण्डे मति्भिन्ता: ।-- जैसा कि आज हो रहा 


अनेक र्ग्त 


है और जिसके कारण इसे निकालो, इसे रखो जैसा आंदो- 
चल पड़ा है । 

यद्यपि पं० प्रवर टोडरमल जी से पहिले, चामुण्डराय, 
पं० आशाधर और राजमल प्रभृति श्रावकों द्वारा अनेक 
ग्रंथ लिखे गये और वे पडित जी के समक्ष (जानकारी में) 
थे, पर पडित जी ने अपने स्वाध्याय ग्रंथों में उन्हें स्मरण 
न कर प्रम्परित मान्य आचार्यों (निम्रेन्ध गुरुओं) के ग्रंथों 
को ही मम्मान दिया [डऔँ यदि सम्रन्थोी द्वारा रखित ग्रंथ 
आगम होते तो पडित जी उनमे से किसी एक के नाम का 
तो उल्लेख करते, ज॑ंसा उन्होंने नहीं किया । फलित 
होता है प० जी की दृष्टि परपरित आचार्यों को प्रामा- 
णिक मानने तक ही सीमित रही है। सर्वार्थसिद्धि में 
आचार्यों को आगम वक्‍ता स्वीकार किया ही है--गृहस्थों 
को नही । 

तातये यह है कि वर्तमान में आगम वे ही हैं जो 
जाप्तकथित और परम्परित प्रामाणिक नि्ग्रेन्थ-गुरओं द्वारा 
(जैसा कि सवर्थिसिद्धि में कहा गया है) निवद्ध हों । अन्य 
कृतियों को हम आगमानुसारी कह सऊते हैं और वह भी 
गारण्टी के बिना। कारण स्पष्ट है कि गृहथ्थियों मे 'अना- 
त्मार्थ विना राग पन घटित नही होता और वे विषयों 
की आशा से रहित, निरारम्भी और निष्परिग्रही नही होते 
और इन गुणों के विना वे आप्त ओर निग्नेन्थ गुरुओं जेसा 
निर्दोष व्याख्यान नही कर सकते । आगम लक्षणों से और 
स्वर्थसिद्धि १-२० की टीका से भी हमारे कथन की पूर्ण 
पुष्टि होती है । 

अमुक को ९क्थ्ो, अमुक को निकालो जैसी एक लक्ष्य- 
विक्ृति के निवारणार्थ हम पहिले भी कह चुके हैं कि--- 








अग और पूर्व नष्ट हो गये। 


# “दिगम्बरों ने पाटलिपुत्र मे सकलित आगमो को मानने से इन्कार कर दिया और उन्होने यह घोषणा कर दी कि 


--जैन साहि० इति-पूर्व पीठिका पृ० ४६६ 


& श्वेताम्बर ५रम्परा जिम दृष्टिवाद श्रुत का उच्छेद मानती है उसी दृष्टिवाद श्षुत के अग्रायणीय और ज्ञानश्रवाद 
प्॒व॑ से पट खडागम, महावध, कषायप)हुड आदि दिगम्बर सिद्धान्त ग्रन्थों की रचना हुई है ।' 


-जैनदशेन (१० महेन्द्रकुमार न्यायाचाये) पृ० १३ 


208; उपयोगी ग्रन्थनि का किचित्‌ अभ्यास करि टीका सहित समप्रसार, पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, नियमसार, 


गोम्मटसार, लब्धिसार, त्रिलोकस! र, तस्त्वार्थसृत्र इत्यादि शास्त्र अर क्षणणासार, पुरुषार्थसिद्धयुपाय, अध्टपाहुड, 
आत्मानुशासन आदि शास्त्र अर श्रावक मुनि का आचार के प्ररूपक अनेक शास्त्र, अर सुष्ठुकया सहित पुराणादि 
शास्त्र दत्यादि अनेक शास्त्र हैं ।' --मोक्षमा० प्रकाशक (प्रथम अधिकार) 


जरा सोचिए ३१ 


'मक्दिरों में मुल के सिवाय कोई भी वह कृति न रखी 
जाय जो किन्‍्ही परम्परित आचार्यवर्य की न हो । इसमें 
हमारा भाव 'भागमरूफ में न रखी जाय' ऐसा रहा है। 
जैसा कि हमने अपने लेख के प्रारम्म मे स्पष्ट भी कर 
दिया है--अमुक आगम है, और अमुक आगम नहीं है, 
अमुक को निकालो, अभुक को रखो ऐसी चर्चा चारों ओर 
है', आदि | वक्त प्रसंग हम आज भी दुहराते है और चाहते 
हैं कि विवाद शान्त करने के लिए सभी प्रकार की घुसपैठ 
रोक दी जाय। पूर्वाचार्यों के आदेश नुसार परम्परित 
निम्नेन्‍्थ आचार्यों की रचनाए ही आगम श्रेणी में मानी जांय 
और अन्यों-कृत भावार्थ, विशेषार्थ, खुलासा अर्थ और स्वर- 
तंत्र रचनाओं को (जिनसे मतभेद---विवाद पतप सकता है) 
आगम न कहा जाय। भले ही उसे आगमानुसारी श्रेणी मे, 
(बिना किसी गारष्टी के) रख लिया जा सकता हो। 
किसी प्रकार की कोई सीमा न होने से एक मन्दिर में तो 
हमने एक अभिनन्दन ग्रन्थ तक को शास्त्र की चोकी पर, 
स्वाध्याय के रूप मे देखा है। यानी कुछ भो हो, कोई ग्रंथ 
हो, चल मन्दिर मे “ऐसी परम्परा चल पड़ी है। सोच 
लेना चाहिए कि समोसरण कोई ऐसी लाइब्र री नहीं है 
जहां सभी प्रकार के ग्रंथ रब दिए जांय । मन्दिर की अपनी 
मर्यादा है, मन्दिर में शास्त्र-भण्डार है, जिसमे मूल ओर 
प्रामाणिक दिव्यध्वति ही स्थान पा सकती है । पूजा भौर जैन 
पदों की पुस्तकें वीतरागभक्ति के लिए रबी जा सकती है। 

हम जिन, जैन, जितवाणी और अपने विद्वान्‌ गुरुगण 
तथा गुरुसमों के श्रद्धालू है। लोग जिन भाषातरकार विद्वानों 
के गुणगान करेंगे, शायद उन विद्वानों के अपेक्षाकृत हम 
अधिक भक्त होंगे। कितनों ही को तो हम किसी हद तक 
प्राम्राणिक भी मानते होगे । पर, हमसे यह पाप ने हो 
सकेगा कि हम उन्हे 'जित' और निर्ग्र्थ आचारयों के सम 
बिठा, उनके भाषान्तरों आदि को जिनवाणी के साथ अर्ष 
दिला जिनवाणी की अवहेलना करें। उतके भाषान्तर चाहे 
बहुमत की दृष्टि मे ठीक ही क्‍यों न हो ? हम तो उन 
प्ाषान्तरों को आगमानुकल भी हो सकते है ऐसा कह, 
आंगम नहीं हैं- ऐसा ही कहेंगे । हमारा यहे भी विश्वास 
है कि स्वयं कोई भाषान्तरकार भी अपने भाषान्तर को 
आगम घोषित करने की चेष्टा न करेगा। अस्तु : 


जब हमने परम्परित प्रामाणिक निम्नेन्ध आचार्यों की 
मूलकझत्तियों मात्र को मन्दिरो में रखने की बात कही तो 
एक प्रमुख ने हमसे कहा-- इससे तो आगम माषा से अजान 
लोगों का संकट बढ़ जायगा । हमने कहा--अपना संकट 
बचाओं या मूल आगम की रक्षा करो। दोनों बातें तभी 
हो सकती है जब विद्वन्मुख से मूल का (मौखिक रूप) अर्थ 
सुता जाय । अर्थ के मौखिक होने से किसी गलत रिकार्ड 
बनने की शंका भी न रहेगी और आगम भी सुरक्षित 
रहेगा। प्रारम्भिक समय में ऐवा ही होता रहा है। 
भाषास्तरका रो की लेखहूप में भाषान्तर करने की उदारता 
भी आज संभाडित भावी विद्वत्ममाज के वंश को ले बैठने 
में एक कारण बनी है ? क्योंकि आज सभी को भाषान्तर 
सुलभ हैं- चाटे वे गलत ही क्यो न हो--लोग उन्हें पढते 
है | उन्हें विद्वानों की आवण्यकता प्रतीत नही होती और 
बे विद्वानों के उत्पादत से मुख मोड बैठे हैं। पाठशालाएं 
भी समाप्त प्रायः हैं। पंडितों ने अपनी पीढी तैयार करने 
से भी इसीलिए विराम लिया है कि अब समाज को उनकी 
आवश्यकता नहीं । भाषान्तरों की बहुतायत ते पहिले एक 
समय था जब सरस्वती सदा लक्ष्मी के सिर पर बँठती थी 
--लोग पडितों को सम्मान देते थे, जबकि आज लक्ष्मी ते 
सरस्वती को दासी बना लिया है | दूसरी बात इन भाषा- 
न्तरो से यह हुई कि आगम में अतागम भी घुप्तपैंठ करने 
लगा >-गलत भाषान्तर भी अर्घ पाने लगे--जिनवाणी 
अप्रामाणिक (मिश्रित) होने लगी । और तीसरी बात जो 
सर्वाधिक भयावह है वह है--मूल आगम के भावो लोप का 
प्रसग । जब सभी लोग मृल की उपेक्षा कर मात्र भाषान्तर 
पढ़ते रहेगे तो एक समय ऐमा भी आयेगा जब मन्दिरों में 
शेष बचा मूल-आगम भी रख।-रखा जीणं-शीर्ण हो जायगा। 
लोगों के ज्ञान में तो उसके रहने का प्रश्न ही नही । 

हम यह भी जानते है कि हमारी उक्त योजना से 
घामिक-साहित्य के प्रति व्यापारी मनोवृत्ति के लोगों के 
मन और उनके व्यापार को धक्का लग सकता है, वे इसका 
विरोध भी करें तो हमे माश्चर्य नही । पर, हमें यह भी 
दृष्ट नहों कि किसी व्यापार के लिए धर्म और आगम का 
स्वरूप ही बदल दिया जाय । सोचने की बात बह है कि 
जिस धर्मके अपने मूल-आगम ही सुरक्षित नही रहें उस धम 
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के अनुयायी कैसे सुरक्षित रह सकते हैं ! फिर तो ऐसा ही 
होगा कि अपने को जन घोषित करते रहो और जैसी चाहो 
ध्रमंविषुख प्रवृत्तियां करते रहो | आखिर, रजनीश भीतो 
भगवान न होते हुए, अपने को भगवान घोषित +कए बैठे हैं। 


हम एक बात फिर कह दें कि हम जो बिचार देते है 
नम्न होकर देते हैं और वे हर व्यक्ति को विचार कर निर्णय 
के लिए होते है, किसी खंडन-मंडन या उत्तर-त्युत्तर के 
लिए नहीं होते । पसद आएं तो ग्रहण करें अन्यथा छोड़ 
दें । यह हम इसलिए भी लिख रहे हैं कि कोई सज्जन इन्हें 
समाज में विघटन का मुद्दा न बना लें जेसी कि आज श्रथा 
चल पड़ी है। हमारी भावना यही है कि--मूल आगम 
सुरक्षित-निर्दोष रहें, विद्वानों का उत्पादन हो, पाठशालाएं 
चलें और मूल-आगम को विद्वन्मुख से मौखिक रूप में पढ़ा 
और सुना जाने की परिपाटी पुनः चालू हो। मोखिक इस- 
लिए ताकि कोई गलत रिकार्ड न बने--संभी विद्वान्‌ 
विभिन्‍तमति हो सकते है--कोई अर्थ में चूड़ भी सकते है। 
हम बारम्बार विनम्र प्रार्थना करते रहे है कि अमूल्य जिन- 
वाणी की रक्षा हेतु हल्के भौर काल्पनिक यद्वा-तद्वा लेखन- 
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गुफाओं में उत्कीर्ण दृश्यों से हमे तत्कालीन जैत-समाज 
में प्रचलित आमोद-प्रमोद के माध्यमों एवं साधनों का भी 
आधास मिलता है। मनोरजन के लिए खेल-कूद, संगीत, 
नत्य तथा झील-विहार ग्रादि का प्रचलन आम था| बूत्य- 
संगीत पर स्थ्रियों का एकाभिपत्य लक्षित होता है। बांसुरो 
एवं मदंग आदि दाद्य-वुन्द गुफाओं में उत्की्ण दृश्यों में 
देखे जा सकते हैं। आखेट के दृश्यों मे लोगों को हिरण का 
शिकार तीर-धनुष से, सिंह का शिकार भालों से तथा 
हाथियों का शिकार गदा एवं बड़े-बड़े ढंडों से करते हुए 
दिखलाया गया है । युद्ध एवं द्रव के दृश्य भी देखने की 
मिलते है। युद्ध के दृश्यों का अध्ययन करने से पता चलता 
है कि युद्ध में तीर-कमात तथा तलवार एवं ढाल आदि 
अस्त्र-शस्त्रों का व्यवहार होता था। सतरियों को तलवार 
के अलावा भाला एवं डडे से लेस भी दिखताया गया है । 
पेना में पैदल सेना, घुड़सवारों तथा हाथी-बल का समावेश 
था। युद्ध में राजा को स्वय सेना का नेतृत्व करते हुए 
दिखशाया गया है। एक दृश्य में चार घोड़ो से जुते रथ का 


अनेकान्त 


नए प्रकाशन के व्यापार को बन्द कर प्राचीन मूल झागम 
प्र्थों के प्रकाशन, पठन-पाठन पर बल दिया जाय । 


ब्या कहें ? आज जन-दृष्टि प्रायः 'पर' पर कैन्द्रित 
हो बेठी है, सभी 'पर' के सुधार को लक्ष्य बनाए हुए हैं। 
पूछते हैं-“-हमारा लड़का कैसे धर्मात्मा रह सकेगा या अपुक 
अन्य का सुधार कैसे हो सकेगा ? नई पुस्तकें छपाने और 
अन्य साधारण में उनके प्रचार को भी उन्होंने इसीलिए 
चुन रखा है। ऐसे लोगों को मालूम होता चाहिए कि यदि 
उनका ज्ञान, ध्यान और आचरण टीक होगा तो आगे सभी 
ठीक होगा । अतः उन्हें पहिले अपना व्यवहार सुधारने पर 
बल देना चाहिए । आज नेता चिल्लाते हैं, कोई सुनता 
नहीं, नेता को खीझ् उठती हैं। यही खीझ यदि नेता को 
अपने आचरण के प्रति उठ, तब कार्यसिद्धि हो। हमारा 
निवेदन है कि नेतागण और सर्व साधारण, सभी मृत जिन- 
वाणी को गुरुषुख से पढ़ें, उसे समझें और तदनुरूप आनरण 
करें तो सभी धार्मिक प्रसग सहुज स्थिर भौर उत्नत हो 
सकते है और जिनवाणी भी सुरक्षित रहु सकती है। 
--संम्पादक 


(पृ० २४ का शेषांश) 


अंकन है। राजा अपनी दिग्विजयों में हमेशा! दो परिचायकों 
द्वारा घिरा दिखाया गया है, जिनमें एक छत्र पकड़े हुए 
है तथा दूसरा पताका । ये दोनो चीजें राजकीय महत्व की 
हैं। युद्धऔविजय कर वापस आते पर राजा का समारोह 
पूर्वक भव्य स्वागत होता था । 

स्त्रियों की दशा पर भी इन कलाकृतियों से प्रकाक्ष 
पडता है। समाज पें स्त्रियों का सम्माल था| उल्किथियों 
में कई स्त्रियों को अपने पतियों ने साथ धाभिक अनुष्ठानों 
एवं अन्य समारोहो में भाग लेते हुए दक्षित किया गया 
है। उन्हें हाथी की सवारी करते हुए तथा आखेट में भाग 
लेते हुए भी वित्रित किया गया है। 

इस प्रकार हम पाते हैं कि यदि इस प्राचीन स्मारकों 
एवं उनमें उत्कीणे मूर्तियों आदि का गहन अध्ययन किया 
जाए तो तत्कालीन जैन समाज के विभिन्‍न पहलुओं पर 
विस्तृत प्रकाश पड़ेगा तथा बहुत-सी नई जानकारियां 
मिलेंगी । नेहरू नगर, पटना<४०००१३ 


(बिहार) 





आत्मानूसवी परस्परित निग्नंन्थ श्राचारयों का ग्रन्थ-कर्तु त्व 


“दिव्य ध्वनि करि उपदेश हो है। ताक भ्रनुसरि गणधरदेव अंग प्रकीर्णकरूप ग्रन्थ गुंथें हैं। बहुरि तिनके 
अनुधारि अन्य-अन्य आचार्यादिक नाना प्रकार ग्रन्थादिक की रचना करें है । -- 

“बहुरि केतेक कालतांई थोरे अंगानि के पाठी रहे (तिनने यह जानकर जो भविष्य काल में हम सारिखे भी 
ज्ञानी न रहेंगे, तातें ग्रन्थ रचना आरम्भ करी और द्वादशायानुकल प्रथमानुयोग, करणानुयोग, द्रव्यान॒योग के ग्रन्थ 
रचे) पीछे तिनका भी अभावभया । तब आचार्यादिकनिकरि तिनके अनुसारि बनाए ग्रन्थ वा ग्रस्थनि के अनसारि 
बनाए ग्रन्थ तिनही की प्रवृत्ति रही ।-- 

प्रथम मूल उपदेश दाता तो तीर्थकर भए सो तो सर्वथा मोह के नाशतेै सर्व कषायनिकरि रहित ही हैं । 
बहुरि ग्रन्थकर्ता गणधर वा आचार्य ने मोह का मन्द उदय करि सर्व बाह्य-आशभ्यन्तर परिग्रह को त्यागि महामन्द- 
कषायी भए है। तिनके तिस मंदकघायकरि किचित्‌ शुभोपयोग ही की प्रवृत्ति पाइए है ।-- 

मूलग्रन्थ कर्ता तो गणधर देव है ते आप चार ज्ञानधारक है अर साक्षात्‌ केवली का दिव्यध्वनि उपदेश 
सुने हैं ताका अतिशय करि सत्याथं ही भाष है। अर ताही के अनुसारि ग्रन्थ बनावे हैं। सो उन ग्रन्थनि विष तो 
असत्यार्थपद कंसे गूथे जांय अर अन्य आचार्यादि ग्रन्थ बनावे हैं तो भी यथाग्रोग्य सम्यग्यान के धारक हैं। बहुरि ते 
तिन मुल ग्रन्थनि की परम्परा करि ग्रन्थ बनावे है ।' 

“बहुरि वक्ता का विशेष लक्षण ऐसा है जो याक व्याकरण, न्‍्यायादिक वा बड़े-बड़े जैन शाःस्त्रनि का विशेष 
ज्ञान होय तो विशेषपने ताको वक्तापनों शोभ । बहुरि ऐसा भी होय अर अध्यात्म-रसकरि यथार्थ अपने अनुभव जाक॑ 
न भया होथ सो जिन धर्म का मर्म जाने नाही, पद्धतिकरि ही वक्ता होथ है । अध्यात्म रसमय साँचा जिन धर्म का 
स्वरूप वाकरि कंसे प्रगयट किया जाय । तातें आत्मज्ञानी होइ तो साँचा वक्‍तापनों होइ ।-- 

--मोक्षमार्ग पश्रकाशक, पहिला अधिकार 





(पृ० २६ का शेपाश) 
मानता हुआ घर आया । आते ही बन्दर बोला-स्त्रामिन्‌ू, आज्ञा दीजिए । सुक्रेतु बोला-अच्छा अब सबको ले जाकर 


मेरे उस नवीन नगर में ठहराओ। बात की बात में उसने ऐसा ही कर दिखाया । और सुकेतु को उसकी स्त्री धारिणी 
सहित राजभवन में ले जाकर मिहासन पर बैठाया ओर फिर आज्ञा मागने लगा। तब सुकेतु ने कहा-गंगाजल लाकर 
धारिणी सहित मेरा राज्याभिषेक करके राज्यमुक्रुट पहनाओ | बन्दर ने वैसा ही किया और आज्ञा मागने लगा ! 
सुकेतु बोला-नागदत्तादि सब लोगो को महल मकान देकर उनको अक्षय धनधान्यादि से पूर्ण कर दो | उसने तत्काल 
ही वैसा भी कर दिया, और फिर आज्ञा मांगी। तब सुकेतु ने खिसियाकर कहा, अच्छा मेरे राजमहल के आगे एक 
खंभा गाड़कर उसकी जड से एक साकल बांध उस साकल के सिरे पर एक कड़े मे अपना भ्ििर फेंसाकर जब तक मैं 
नही रोकूं, तब तक खभे के ऊपर चढ और नीचे उतर। बेचारे वन्दर ने इस आज्ञा के अनुसार दो-तीन दिन तक खभे 
पर वह कसरत की, परन्तु ज4 सुकेतु ने नहीं रोका, तब थककर वह वहा से भाग गया । 
सुकेतु सेठ बहुत समय तक राज्य करके एक दिन अपने सिर में श्वेत बाल देखकर ससार से विरक्त हो गया । 

इसलिए वह अपने पुत्रको राज्य देकर राजा बसुपाल से अपने को छूड़ा अर्थात्‌ आज्ञा ले मणिनागत्तादि बहुत लोगों के साथ 
भीम भट्टारक के निकट दिगंबर मुनि हो गया और तपस्या करके मोक्ष को प्राप्त हुआ। घारिणी भी तपकर अच्युत 
स्वर्ग में देव हुई! मणिनागदत्तादि यथायोग्य गतियों को प्राप्त हुए। सुकेतु के घर से निकलते ही वह देवगमयी नगर लोप 
ही गया 

इंस प्रकार एक बार के दान के फल से सुकेतु को देवदुलेभ सुख प्राप्त हुए और अंग में मोक्ष प्राप्त हुआ। इसलिये सब 
लोगों को दान-प्र्म में तत्पर रहना चाहिए । 50] 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 
प्मोच्ीन धमंशास्त्र : स्वामी समन्तभद्र का गृहस्थाचार-विषयक प्रत्युत्तम प्राचीन ग्रन्थ, मुख्तार श्रीजुगलकिशो ९ 
जी के विवेचनात्मक हिन्दी भाष्य भौर गवेषशात्मक प्रस्तावना से युक्त, सजिल्द । ४१४ ४०३७० 
शेनग्रस्य-प्रशस्ति संग्रह, भाग १: संस्कृत धौर प्राकृत के १७१ भरश्रकाक्षित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मंगलाचरण 
सहित अपूर्ब संग्रह, उपयोगी ११ परिशिष्टों भोौर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य» 
परिचयात्मक प्रस्तावना से झ्रलंकृत, सजिल्द | बे ४ [६००० 
जनप्रन्थ-प्रशस्ति संग्रह, भाग २: अपभ्रश के १२२ भप्रकाशित ग्रन्थों की प्रधस्तियों का महत्वपूर्ण संग्रह । प्र पन 
प्रभ्थका रो के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय भौर परिशिष्टों सहित । सं. पं. परमानन्‍्द क्षास्त्री । सजिलल्‍्व। १४-०० 


सम्ाधितन्त्र श्ौर इष्टोपवेश : प्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित 8०३० 
धवणबेलगोल प्रोर दक्षिण के प्रन्य जेन तोर्थ : श्री राजकृष्ण जन ५४४ रे ३५०० 
स्थाय-दोपिका : ज्ञा० प्रभिनव धमंभूषण की कृति का प्रो० ढा० दरबारीलालजी स्यायाचाये द्वारा सं प्रनु०। ६०-०० 
होन साहित्य भ्रौर इतिहास पर विश प्रकाश : पृष्ठ संख्या ७४, सजिल्द । ७००७ 


कसायपाहुडसुत्त : मूल प्रन्थ को रचना भ्राज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गुणबराचाय ने की, जिस पर श्री 
पतिवृषभाचार्य ने पन्द्रह सौ वर्ष पूवं छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे । सम्पादक पं हीरालालजी 
सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिद्षिष्टो भौर हिन्दी अनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भो प्रधिक 


पृष्ठों में । पृष्ट कागज ओर कपड़े की पक्‍को जिल्द । ४५ ०5० २४००० 
जैन निवन्ध-रत्तावली : श्री मिलापचन्द्र तथा श्री रतनलाल कटारिया ७-०० 
ब्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक १० बालचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्री १२-०० 
भावक धर्म संहिता : श्री दरयावासह सोधिया १००० 
जेन लक्षणावली (तोन भागों में) : सं० पं० बालचर्द [सद्धान्त शास्त्रा प्रत्येक भाग ४०-७० 
जिन शासन के कुछ विचारणीय प्रसंग : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, बहुचचित सात विषयों पर शास्त्रीय प्रमाणयुक्त 
तकंपूर्ण विवेचन । प्राककथन : सिद्धान्ताचायें श्री कैलाशचन्द्र शास्त्री द्वारा लिखित २-०० 
मूल जन संस्कृति अपरिग्रह : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री िल ३४० २००० 
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आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० च० 
वाधिक मूल्य: ६) रु०, इस अंक का सूल्य : १ रुपया ५० पैसे 


विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं । यह आवश्यक नहीं कि सम्पादक-सण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विशापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 











सम्पादक पराम्दां मण्डल ह० क्‍्योतिप्रसाद जेत, श्री लक्ष्मीचन्द्र जेन, तम्पादक आओ पदालग्वर दास्नरो 
प्रकाशक--बाबूलाल जैन वक्ता, वीर सेवा मन्दिर के लिए, गीता प्रिंटिंग एजेन्सा, डी०-१०५, न्यूसीलमपुर, दिल्‍ली-५३ 
से मुद्रित ॥ ' 


धोर सेवा मन्दिर का श्रेमासिक 


अनेफानत 


(पत्र-प्रवतेक : श्राचार्य जुगल किशोर मुख्तार “युगबोर”) 
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--डा० ज्योति प्रप्ाद जैन २ 
३. कामदेव प्रयूम्न--डा० इन्दुराय 


४. धर्ंसार सतसई : श्री कुन्दनलाल जेन दिल्‍ली १३ 





५. महाकवि धवल और उनका 'हरिवंशपुराण' 
“श्रीमती अलका प्रचंडिया १६ 
६. महाकवि अहुंद्वास : व्यक्तित्व एवं ऋृतित्व 
“+डे।० कपूरचन्द जैन, खतोली १७ 
७. भगवती आराधना मे तप का स्वरूप 
--कु० निशा, बिजनौर २१ 
८. मुक्ति मे करुणा : एक विसंगति 
--श्री धद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली २५ 
&. पतन का कारण : परियग्रह 
--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली र्‌८ 
१०, जरा सोचिए : 
-+सम्पादकीय २६ 
११. वर्णी-वाणी-स्प रण-- आन्पू० २ 
शप्रकाशक 


बोर सेवा सन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍्ली-२ 


बर्णी-बाणी-स्भरण 


--संसार में जहां परिग्रह होता है वही पारस्परिक सौमनस्य की प्रक्रिया समाप्त हो जाती है। अतः मनुष्यों 
ने विचार किया कि जब परिंग्रह अनर्थ का मूल है तब इसे ऐपे कार्यों में लगाओ जहां इसके द्वारा अशान्ति न हो । 
परन्तु यह तो जिस परिणाम का है, जहाँ गया अपना कार्य करेगा । और की कथा छोड़ो, मन्दिर मे गया तो वहाँ 
पर भी इसने अपना रह्ढ ज़माया । मन्दिर के निधि-रक्षक के हृदय में ऐसा अभिमान उत्पन्न किया कि “मैं मन्दिर 
का खजाडउची हूं ।” फूलकर कृप्पा हो गया । (२०-१-५१) 

--द्रव्य अनर्थंकारी है परन्तु मन्दिर का द्रव्य तो सबते अधिक अनर्थकारी है। जो मनुष्य मन्दिर के द्रव्य का 
स्वामी बन जाता है वह शेष को तुच्छ समझने लगता है और जो मन्दिर का द्रव्य जिसके हाथ में रहता है उसको 
अपना समझने लगता है | परिण/म यह होता है कि समय पाकर दरिद्र बन जाता है और अन्त में जनता की दृष्टि 
में उसकी प्रतिष्ठा नही रहती । अतः मनुष्यता की रक्षा करने वाले को उचित है कि मन्दिर का द्रव्य कभी भी अपने 
निजी उपयोग में न लावे। द्रव्य वह वस्तु है जिसके वशीभूत होकर मनुष्य न्यायमार्ग से च्युत होने की चेष्टा करने 
लगता है। (१०-३-४३) 

वासना में अनेक प्रकार के सकल्प रहते है जो प्राय: प्रत्येक मनृष्य के अनुभव में आ रहे हैं। यही कारण है 
जो लोक मे प्राय: सभी दुःखी देखे जाते हैं। सुख का अनुभव उसी को होगा जो सब चिन्ताओ से रहित हो जावे । अन्य 
की कथा छोडो जो घर छोड देते हैं वे भी गृहस्थो के सदृश ब्यग्र रहने है । कोई तो केवल परोपकार के चक्र मे पड़कर 
स्वकीय ज्ञान का दुरुपयोग कर रहे है। कोई हम त्यागी है, हमारे द्वारा संसार का कल्याण होगा ऐसे प्रभिमान मे चूर 
रहकर काल पूर्ण करते हैं । (३१-५-५१) 

>-यदि अन्तरग गुद्धता है तब त्यागी होता समाज को भार है। आत्मा ज्ञाता-दुष्टा है, इसका उपयोग करो । 
उसमे हषं-विषपाद मत करो; अन्यथा वह उ.य जो आया है, निर्भोर्ण होकर भी आगामी बन्ध का जनक होगा। जैसे--- 
गज स्नान तो करता है; स्नान से पूर्व धूलि का सम्बन्ध विलग हो जाता है। परन्तु फिर नवीन धूलि का सूंडके द्वारा 
सम्बन्ध कर लेता है और प्राचीन दशा का भोक्‍ता होता है। (आपाढ सुददी ५) 

--शान्ति का मार्ग इस लोकेषणा से परें है। लोक प्रद्विष्ठा के अर्थ त्याग ब्रत सयमादि का अजेन करना घूल के 
अर्थ रत्न को चूर्ण करने के समान है। पवचेन्द्रिय के विषयो को सुख के अर्थ सेवन करना जीवन के लिए विष भक्षण 
करना है। जगत के मनुष्य आत्मीय स्वार्थ के लिए ही कार्ई कार्य करते है। यह कोई निन्‍्दा की बात नही । सामान्य 
मनुष्यो की कथा तो छोडो किन्तु जो विद्वान्‌ है वह भो जो कार्य करते है आ्रात्मग्रतिष्ठा के लिए ही करते है। यदि 
वह व्याख्यान देते है तब यही भाव उनके हृदय में रहता है कि हमारे व्याख्यान की प्रशंसा हो बर्थात्‌ लोग कहें कि 
महाराज ! आप धन्य है, हमने तो ऐसा व्याख्यान नही सुना ज॑सा श्रामुख से निर्गत हुआ। हम लोगों का सौभाग्य था 
जो आप जैसे सत्पुरुषों द्वारा हमारा ग्राम पवित्र हुआ | ग्राम ही नही आज हम लोगो के गृह आपके चरणस्पर्श से 
प्रवित्र हो गये । महान्‌ पुष्य का उदय होता है तभी आप जैसे महात्माओ का मिलाप होता है। इत्यादि वाक्यों को 
सुनकर व्याख्याता महोदय हृदय मे प्रसन्‍न हो जाते है । (२४-६-५१ ) 

--आजकल सब मनुष्य नेता बनने के प्रयास मे हैं। जो मनुष्य अ।त्मीय गुणो का विकास करने में असमर्थ है, 
निरन्तर व्यग्न रहता है, जिसका कोई लक्ष्य नही ऐसा उद्देश्य शून्य मनुष्य क्या उपकार करेगा ? जो स्वयं दरिद्र है 
वह पर का पोषण क्‍या करेगा ? जो स्वय अन्धा है वह पर को मार्ग नही दिखा सकता । इक्की तरह जो स्क्यं आत्म- 

ज्ञानशुन्य है वह पर के हित की वार्ता क्‍या करेगा ? (२६-७-५१) 
(वर्णी-वाणी भाग ३ से साभार) 


ला हि 8 हक पल ्य हे 
/ [| 9 0 ॥प्य 
बदप्काा ८ की (० यह / ९ (है 4») पा 


# ०४ 





>> «५ +-3न+-पह- ५ अकक+तकबकण- ०. >>" 


परमागमस्य बीज निषिड्धजात्यस्धसिन्धु रविधानम्‌ । 
+ज-----......__ सकलनयविलसितातां विरोधसथनं नसाम्यनेकान्तम्‌॥। 





वर्ष ३६ ऐ बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ जुलाई-सितम्बर 
किरण ३ वीर-निर्वाण संवत्‌ २१११, वि० सं० २०४३ श्श्षद्‌ 


प्रनेकान्त-महि मा 
प्रनंतः धर्ंणत्तत्व॑ पश्यन्तो प्रत्यगात्मनः । 
झनेकान्तमयोम्‌तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ।। 
जेण बिशा लोगस्स थि ववहारों सव्षड़ा रा शिव्वडइ । 
तप्स भवनेकक्‍कगरुणो णप्तोी अ्रोगंतवायर्स ॥ 
परमागमरय बोज निसिद्ध जात्यस्प-सिन्धुरभिधानम्‌ । 
सक्लनयण्लिसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥। 
भद्मिच्छादंसश समूह महियस्स श्रमथसारस्स । 
जिणवयरास्स सरगवषओ संविग्गसुहाहिगमस्स ॥ 
परभमागम का वीज् जो, अनागम का प्राण। 
प्रनेकास्त! सत्सूयथ सो, करो गत कल्याण ।॥| 
अनेकान्त' रवि किरण से, तम अज्ञान विनाश । 
मिट भमिथ्यात्व-कुरीति सब, हो सद्धमं-प्रकाद ॥ 
अनन्त-धर्मा-तत्वों अथवा चेतन्य-परम-आत्मा को पृथक-भिन्‍न-रूप दक्षनि वाली, अनेकान्तमयी 
मूर्ति--जिनवाणी, नित्य-त्रिकाल ही प्रकाश करती रहे--हमारी अन्तज़्योति को जाग्रृत करती रहे । 
जिसके बिना लोक का व्यवहार स्व था हो नहीं बन सकता, उस भुवन के गुरु--असाधा रणगुरु 
अनेकान्तवाद को नमस्कार हो। 
जन्मान्ध पुरुषों के हस्तिविधान रूप एकाँत को दूर करने वाले, समस्त नयों से प्रकादित, वस्तु 
स्वभावों के विरोधों का मन्थन करने वाले उत्कृष्ट ज़ेन सिद्धान्त के जी वनभूत, एक पक्ष रहित अनेकान्त-- 
स्पाद्राद को नमस्कार करता हूँ । 
मिथ्यादर्शन समू ह का विनाश करने वाले, अमृ तसार रूप; सुख पूर्वक समझ में आने वाले; 
भगवान ज़िनके (अनेकान्त गर्भित) बचन के भद्र (कल्याण) हों। (0000 
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अन्तिम तीथैंकर भगवान वर््धमान महावीर (६० पू० 
५००-५२७) के धर्मतीर्थ में उन सर्वज्-वीतराग-हितोपदेशी 
जिननाथ के पश्चात्‌ सर्वप्रथम स्थान उनके अग्रशिष्य एवं 
प्रधान गणधर भगवत्‌ इन्द्रभूति गौतम का है । प्रत्येक शुभ- 
कार्य के प्रारंभ में पढ़े जाने वाले मंगल-एलोक--“'मगल 
भगवान वीरो, मंगल गौतमो गणी” आदि में भी भगवान 
महावीर के साथ ही साथ गौतम गणेश का मंगल स्मरण 
नित्य किया जाता है। 


वस्तुतः भगवान महावीर का तीथर्थेद्धूरत्व तब तक 
सार्थक नही हुआ जब तक कि उन्हें गौतम स्वामी के रूप 
में सबंधा उपयुक्त गणघर का सुयोग प्राप्त नहीं हो गया । 
भगवान को केवल ज्ञान की प्राप्ति वतंमान बिहार राज्य 
में ऋजुकूला नदी के तटवर्ती जुभिक (जम्हुइ) ग्राम के 
वाहर एक शालवृक्ष के नीचे, ईसा पूर्व ५५७ को वेशाख 
शुक्ल दशमी के अपराद्ध में, हुई थी। इन्द्रादि देवों ने 
आकर पूजोत्सव किया, समवसरण भी रचा गया, किन्तु 
भगवान की वाणी नही खिरी--वह ६६ दिन तक मोन 
रहकर विहार करते रहे, और आषाढ़ शुल्क पूर्णिमा के 
दिन मगध महाराज्य की राजधानी राजगृह अपरनाम 
पञ्चशैलपुरके वैभार पर्वत पर आ विराजे । उसी दिन, 
वहीं स्वतः प्रेरित होकर, अथवा वटुक-वेषी इन्द्र की प्रेरणा 
से समस्त वेद-वेदांगों का अधिकारी आचार्य द्विजोत्तम 
इन्द्रभूति गौतम अपने शिष्य समुदाय सहित, भात्म-तत्व 
विषयक अपनी शंकाओं के समाधानार्थ पघधारा । समवसरण 
के मध्य गन्धकुटी के ऊपर अन्तरीक्ष बिराजमान उन 
श्रीमत्‌ केवलज्ञान-साम्राज्यपपदशाली परम तेजस्वी भहेंत्‌ 
परमात्मा के साक्षात्‌ दर्शन प्राप्त करते ही उस ख्याति 
प्राप्त विदतत्‌ शिरोमणि विप्रश्नेष्ठ महापण्डित इन्द्रभूति 
गौतम का सम्पूर्ण ज्ञाननद विगलित हो गया, वह विनम्र 
एवं विनयाभूत हो गया, उसकी समस्त शंकाएँ स्वतः निमूल 
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हो गईं । और उसने अपने समस्त शिष्यों सहित भगवान 
महावीर का शिष्यत्व तहर्ष स्वीकार कर लिया। तभी से 
वह पावन आषाढ़ी पूणिमा लोक में गुरुपृणिमा के नाम से 
प्रसिद्ध रहती आई है। गौतम स्वामी के अनुज वायुभूति 
एवं अग्तिभूति तथा अन्य उन्ही जँसे आठ दिग्गज पण्डित 
भी अपने-अपने शिष्य समूहों सहित उसी समय दीक्षित हुए, 
और गौतम सहित भगवान महागीर के ये ग्यारह गणधर 
बने । अगले दिन, श्रावण कृष्ण प्रतिपदा के प्रात:काल 
सूर्योदय की प्रथम किरण के साथ, अभिजित नक्षत्र में, 
निकटस्थ विपुलाचल के शिखर पर, जहाँ उस समय 
समवसरण-सभा जुडी थी, चतुविध श्रीसघ (मुनि-आधिका- 
श्रावक-श्राविका) के समक्ष त्रेलोक्य-पूजित जगद्गुरु तीर्थंकर 
महावीर की सर्वकल्याणकारी दिव्य ध्वनि खिरी, 
क्योंकि उसे झेलने में सर्वधा समर्थ गौतम रूपी गणीन्द्र का 
सुयोग मिल गया था । परिणामस्वरूप, उसी दिन, उसी 
समय, उसी स्थान पर वीर प्रमु की प्रथम देशना के साथ 
उनके धर्मतीर्थ की उत्पत्ति हुई, उनके धर्मंचक्त का प्रवत्तेन 
हुआ, श्री वीर उनके शासन का 3& नमः हुआ । भगवान 
महावीर रूपी हिमाचल से प्रसूत वह श्रुत-सा रिता रूपी 
ज्ञानगगा, गुरुगोतम के मुखरूपी कुण्ड से निःसृत होकर ही 
“सबंसत्त्वांनाहिताय, सर्वेसत्त्वानां सुखाय” लोक में प्रवाहित 
हुई । 

सर्वज्षञ भगवान के दिव्योपदेश को हृदयंगम्‌ करके 
गौतम गणेश ने उसके सार-संक्षेप को सुव्यवस्थित रूप से 
अंग-पूर्व ज्ञान में निबद्ध किया । तीर्थंकर भाषित एवं 
गणधर गूंथित इस दिव्य श्रृत के दो विभाग थे--अंग- 
प्रविष्ट में आचारांग आदि बारह अंग थे, जिनमें से अन्तिम 
दृष्टिप्रवादांग के पांच विभाग थे। इने विभागों में सर्वाधिव 
महत्वपूर्ण पूर्वगत-ज्ञान जो चौदह पूर्वों में विभक्त या, और 
जिसमें ज़नोपदिष्ट तत्वज्ञान, सिद्धान्त एवं दर्शन का पूर्व 
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पर्रपरा से चला आया ज्ञान समाविष्ट था। एक विभाग में 
पौराणिक अनुश्ुतियों एवं इतिहास के आधारभूत प्रथमानु- 
योग या धर्मकथानुयोग का सूत्र रूप से व्याख्यान था। इस 
अंग्रप्रविंष्ट के अतिरिक्त अगवाह्य श्रुत में १४ प्रकीर्ण या 
पयन्‍ना सकलित थे । सामान्यतया इस सम्पूर्ण ज्ञान को 
द्वादशांग-श्रुत अथवा “ग्यारह भग-चोदह-पूर्व” कहा जाता 
है। जेत-ध्रम-सस्कृति के मूलाधार इस द्वादरशांग श्रुत के 
मूलस्रोत एवं अर्थकर्त्ता तो भगवान तीर्थंकर देव है, किन्तु 
उसके ग्रन्थकर्त्ता, उपसंहा रकर्त्ता, व्याख्याता एवं प्रकाशन- 
कर्ता श्री गणघर देव हैं । 


तदनन्त र, कई शतब्दियों तक यह श्रुतागम रूपी ज्ञान- 
गंगा ग्ुरु-शिष्य परम्परा से मौखिक द्वार से ही प्रवाहित 
होती रही । कालदोष से उसमे शने:-शर्नं: ह्वास एव 
व्युच्छत्ति भी होने लगी । अन्तत: ईस्बी सन्‌ के प्रारभ के 
लगभग, श्रुतरक्षा की भावना से प्रेरित होकर कई श्रुत- 
धराचार्यों ने अग-पूर्वों के तदावशिष्ट ज्ञान के आधिक 
महत्वपूर्ण एवं उपयोगी अशो को पुस्तकारूढ़ कर दिया 
और कई अचन्यों ने मूलश्रुतागम के आधार से तदनुसारी 
विविध-विषयक स्वतन्त्र ग्रन्थ भी रचने प्रारभ कर दिये । 
पाचवी शती ई० के उत्तराध॑ मे श्वेताम्बर परम्परा-सम्मत 
तदावशिष्ट आगम या आगमाश भी पुस्तकारूढ़ कर दिये 
गये । उभय आम्तायों के इनआगमसो एवं आगमिक ग्रन्थों 
पर विविध एवं विपुल टीका साहित्य भी रचा जाने लगा । 
इस प्रकार जित-भारती का एक भव्य प्रासाद उत्तरोत्तर 
उन्‍नत एवं विशाल हांता चला गया जो किसी भो अन्य 
परपर। के घामिक साहित्य से ग्रुणवत्ता, वेविध्य एवं 
विपुलता की दुष्टियों से इक्कीश् ही है, उन्‍नीस नही । 

तो जेन सास्कृतिक परम्परा की इस महतो उपलब्धि 
का प्रधान श्रेय शायद भगवान महावीर से भी अधिक 
उनके अग्रशिष्य, श्रघान यणधर एवं सुयोग्य उत्तराधिकारी 
इन्द्रभूति गौतम को है। किन्तु विचित्र बात है कि सम्पूर्ण 
जुन साहित्य मे उनका एक भी व्यवस्थित पुरातन जीवन- 
चरित्र उपलब्ध नही है, न तो दिगम्बर परम्परा में और 
न ही श्वेताम्बर परम्परा मे । भगवान मह्दाबीर के पू्ववर्ती 
तीथंकरों अनेक शलाका पुरुषों तथा अन्य कई प्रत्तिद्ध पुरुषो 
एवं महिलाओं के भी पोराणिक चरित्र लिखे गये। स्वयं 


भगवान महावीर के साधिक एक दर्जन चरित्र है, उनके 
समसामयिक एवं उत्तरवर्ती श्रेणिक, जीवंधर सुदर्शन सेठ, 
अभयकुमा र, धन्यकुमार, शालिभद्र, जम्बू स्वामी आदि के 
चरित्र रचे गये, भव्रबाहु, स्पूलिभद्र, कालक, कुन्दकुल्द 
आदि कई आवचार्यों के भी चरित्र लिखे गये, परन्तु 
गणधरदेव गौतम स्वामि का एक भी नहीं । गोतम-पृष्छा, 
गौतम स्वामि सज्ञाय जैसी दो एक परवर्ता प्रकीणंक 
रचनाएँ हैं, किन्तु वे चरित्र कोटि में नहीं आती । 


दिग्रम्बर परम्परा के ग्रुणभद्वीय उत्तरपुराण, पुष्प- 
देन्तीय महापुराण तथा अन्य महापुराणों के अन्तर्गत 
महावीर चरित मे, और असग्र, विवुघ, श्रीधर रइचु, 
सकलकीति आदि के महावीर-चरित्रो मे प्रकाण्ड वैदिक 
आचार्यो, गौतय योत्रीय ब्राह्मण इन्द्रभूति गौतम के भगवान 
महावीर के समक्ष आने, उनका शिष्यत्व स्वीकार करने 
ओर उनके प्रधान गणधर के पद पर प्रतिष्ठित होकर 
उनकी दिव्य ध्वनि की द्वादशांगो में गूथने का संक्षिप्त 
उल्लेख मात्र है । 

दिगम्बर परम्रा के सर्वोपरि सिद्धान्तग्रन्थों, धवल एव 
जयधवल मे भगवान महावी र के अर्थकर्त त्व एवं तीर्थोत्पादन्‌ 
को द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावरूप से प्राचीन गाथाओ के आधार 
से प्ररूपणा करते हुए जो विशद एवं महृत्वपूर्ण वर्णन किया 
गया है वह इस परिप्रेक्ष्य में ध्यातव्य है। गौतम को 
भगवान के सम्मुख लाने वाले प्रेरक निमित्त के रूप में 
सौधर्मेन्द्र का भी बहुधा उल्लेख है। दिग्रम्बर परम्परा के 
पुराणो, पौराणिक चरित्रो एवं कथाग्रन्थो आदि के प्रारभ 
में प्राय: यह कथन रहता है कि राजगृह के विपुलाचल 
पर रचित समवसरण मे मगध नरेश श्रेणिक गंतम स्थामी 
से उक्त कथानक विशेष को जानने की जिन्नासा करता है, 
और तब गौतम स्वामि उस पुराण, चरित्र या कमा का 
ब्याब्यान करते हैं। वापुभूति और भअग्विभूति, दोनों 
इन्द्रभूति गौतम के अनुज-सह्ोदर थे भारी बिद्वान थे और 
उन्ही के साथ दीक्षा लेकर द्वितीयादि गणघर बने थे यह्‌ 
उल्लेब भी है। यह भी प्रायः सर्वत्र प्रतिपादित है कि जिस 
दिन भगवान महावीर ने निर्वाण लाभ किया उसी दिन, 
प्रायः उसी समय, गौतम स्वामि ने केवल जान भाष्त 
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किया । महाकवि असंग के अनुसार गौतमादि का जन्म एवं 
निवास स्थान गौतम नामक ग्राम था, रईधु उन्हें पोलासपुर 
ग्राम का निवासी रहा बताते हैं, भौर श्वेताम्बर साहित्य 
भें उन्हें गोवर या गोब्बर ग्राम का निवासी बताया है। 
वहाँ यह भी बताया है कि उनके पिता का नाम वमुभूति 
झौर माता का पृथ्वी था। इस विषय मे भी दोनों परम्पराएँ 
एकमत हैं किगोतम स्वामि का निर्वाण महावी र-निर्वाण से 
१२ वर्ष बाद हुआ किन्तु निर्वाण स्थल के विषय में कुछ 
मतभेद है--एकमत गुणशील-चैत्य बताया है जिसका समी- 
करण पावापुरी के निकटस्थ वर्तमान गुणावा से किया 
जाता है, कुछ अन्य विपुलाचल को तथा वुछ सम्मेदशिखर 
को उनका निर्वाण स्थल बताते हैं। यतिवृषभ, गुणभद्र, 
पुष्पदन्त आदि ने भगवान महावीर के ग्यारह गणघरों के 
नाम भी दिये हैं, किन्तु यह स्पष्ट नहीं किया कि क्‍या वे 
सब ब्राह्मण थे, अथवा उनमें कोई क्षत्रिय आदि भी था । 
उनके माता-पिता, निवास स्थान बादि का भी उल्लेख 
नहीं है । उत्तरपुराण में गौतमस्वामि को आदित्य नामक 
देवविमान से चयकर इस भव में आया भी बताया है। 
यह भी प्रायः सभी ने प्रतिपादित किया है कि गौतम समस्त 
वेद-वेदांगों (चार वेद, छः वेदांग, तथा चार उपांगों) में 
निष्णात था, और गणधर पद पर प्रतिष्ठित होते ही वह 
मति-श्रुत-अवधि-मन:पर्यय नामक चार ज्ञानों और सप्त- 
ऋद्धियों का स्वामी बन गया था। श्वेताम्बर परम्परा के 
भगवतीसूत्र, उपासकद्शांग, उत्तराष्ययन, आवश्यक निर्युक्ति 
आदि आगगमों में मौतम विषयक फुटकर ज्ञातव्य मिलते हैं, 


धनेक्षार 


तथापि दिगम्बर परम्परा के वृत्तान्तों से वे सब मिलकर 
पर्याप्त अधिक एवं विस्तृत हैं। उनके अनुसार गौतम आदि 
अपापापुरी (पावापुर) में आयोजित सो मिल नामक गृहस्थ 
के यज्ञ में भाग लेने आये थे---वे वही से भगवान के समव- 
सरण में आये थे, अपने ग्राम मै नही। सभी गणघर 
विभिन्‍न गोत्रीय ब्राह्मण विद्वात थे । इन ग्रन्थों में भगवान 
महावीर और गोतम स्वामि के संबंधों को लेकर अनेक 
रोचक एवं बोधप्रद प्रसग भी प्राप्त होते हैं। उत्तराष्ययन 
सूत्र में तो ती० पाश्व की परम्परा के आचाये केशिकुमार 
और ती० महावीर के गणघर गोतम के मध्य हुआ रोचक 
संवाद भी । गोतम भ० महावीर से ८ वर्ष जेठ थे, भर्थात्‌ 
उनका जन्म ईसा पूर्व ६०७ में हुआ था, दीक्षा एवं गणधर 
पद प्राप्ति ई० पू० ५५७ मे, केवल ज्ञान ई० पू० ५२७ मे 
और निर्वाण ई० पू० ५१४ में । इस प्रकार १६९८४ ई० में 
गणधरदेव गौतम स्वामि के निर्वाण को २५०० वर्ष हो 
हो चुके । श्वेताम्बर समाज मे तो इस महोत्सव को मनाने 
का अभियान भी चला, कई पत्र-पत्रिकाओ में विशेषांक भी 
निकाले, किन्तु विशेष कुछ हुआ नही । दिगम्बर समाज इस 
विषय मे उदासीन ही प्रतीत होते हैं। जिन शास्तन के 
परम उपकारक परम गुरु गणधर देव गौतम स्वामि का 
गुण स्मरण ओर उनके, सुचरित्र का प्रक्राशन प्रचार तो 
होना ही चाहिए। 


ज्योति निकुण्ज, 
चारबाग, लखनऊ-२२६०१६ 


(पृ० १२ का शेषांश ) 


विवाह का प्रस्ताव भेजती है जिसे रुकमी अस्वीकृत 
कर देता है तब प्रद्युम्न और शाम्व चाण्डाल का रूप 
बनाकर “भोजकट” नगर पहुंचते हैं। अपने मधुर 
संगीत से रुकमी का मन मोह लेते हैं और सगीत के 
प्रभाव से ही उन्‍्मत्त गज को वशीमूत करते हैं। उप- 
हार के रूप में वे रक्‍मी से वंदर्भी की मांग करते हैं 
पर भोजकट नरेश उन्हें तिर॒स्क्ृत करता है। रात्रि 
मे प्रद्यृम्न विद्याबल से वैदर्भी के कक्ष में प्रविष्ट 
होकर उससे गन्धवे विवाह कर लेता है। प्रातः/काल 
धुद्दाण चिन्ह देखकर दक्‍्सी बैदर्भी से उसके विषय में 


पूछता है तो वह कुछ नहीं बताती । अतः ऋ्रुद्ध पिता 
उसे चाण्डालों (प्रद्यू म्न शाम्ब) को दे देता है। बाद 
में अनुचरों से वस्तुस्थिति ज्ञात होने पर रुकमी उत्सव 
पूर्वक दोनों का विवाह करवाता है। साधारुकृत के 
“प्रद्यू इन चरित” में इस वेशघारी प्रद्यू मन शाम्ब, 
“हझूपचन्द'” (रुक्मिणी का भाई को पकड़ द्वारिका ले 
जाते हैं। वहां कृष्ण एवं रुक्मिणी से स्वागत आतिथ्य 
घाकर रूपचन्द सहर्ष वेदर्भी का विवाह प्रद्युम्त से 


कर देता है (५४) 
क्र 


कामदव प्रद्य॒स्न 


जैन परम्परा में मान्य चौबीस कामदेवों में से इककी- 
से कामदेव प्रद्ुम्त कुमार थे। ये तीर्थंकर नेमिनाथ के 
समय में हुए तथा ये नेमिप्रभु के चचेरे भाई नारायण 
श्रीकृष्ण के गर्भ से उत्पन्न ज्येष्ठ पुत्र थे। प्रद्युम्न अपने 
अतिशय सौन्दर्य, अदुधुत बल पराक्रम और कोतुक पूर्ण 
लीलाओं के कारण अत्यधिक प्रसिद्ध हुए। उनके आकर्षक 
जीवन-चरित को विभिन्‍न पुराणों एवं चरित-काव्यों मे 
विस्तार पूर्वक वणित किया गया है। इस निबन्ध मे 
प्रदुम्न कुमार की कथा को आचार्य जिनसेन कृत हरिवश 
पुराण के आधार पर प्रस्तुत किया है क्योकि वह प्राचीन 
ग्रंथों मे से एक होने के साथ-साथ अधिकांश “प्रयुम्न- 
चरित” काव्यो का उपजीब्य रहा है। अन्य ग्रन्थो की 
कथा का अन्तर एवं दंषम्य “'फुटनोट” मे स्पष्ट किया 
गया है । 

आकाशचारी न!रद मुनि के “द्वारिका आगमन के 
साथ ही “प्रद्यम्नकथा” का बीजारोपण हो जाता है।' 
नारद, यादवराज श्रीकृष्ण की सभा मे सम्मान प्राप्त 
करने के अनन्तर सत्यभामा (क्रृष्ण पत्नी) के अन्त पुर में 
पहुंचते है । सत्यभामा अपने ख्यूगार मे व्यस्त रहते हुए 
नारद जी की अवमानना करती है । उसी क्षण नारद भी 
सत्यभामा का मान भंग करने की ठान, उसके रूप को 
अतिक्रांत करने वाली सुन्दर कन्या को खोज करते-करते 
कुण्डिनपुर पहुंचते हैं। वहा राजा भीष्म को अपरूप 
सुन्दरी कन्या रुक्मिणी को देख स्तम्भित रह जाते है । 

रुविमणी जंसे ही नारद को अभिवादन करके उठती 
है, वे उसे आशीर्वाद देते है “द्वारकाधीश कृष्ण तुम्हारे 
स्वामी हों' इस प्रकार रुक्मिणी के हृदय में क्रृष्ण के प्रति 
अनु रक्ति उत्पन्न करके नारद उसका चित्र एक पट पर 
अंकित करके” पुनः कृष्ण की सभा मे उपस्थित होते हैं । 
चित्रथद में दकिमिणी का सोन्‍्दयं देखकर कृष्ण के मन में 


ए डा० इन्दुराय, लखनऊ 


उससे परिणय की तीत्र लालसा उत्पन्न हो जाती है 


उधर कुण्डिनपुर के राजा भीष्म की बहन" रुज्मिणी 
को बताती है कि एक बार अतिमुक्तक मुनि वहाँ आए थे 


और उन्होने कहा था कि “रक्मिणी नारायण श्री कृष्ण के 
वक्षस्थल का आलिगन करेगी” परन्तु तुम्हारा भाई रकम 
तो तुम्हारा विवाह शिशुपाल से निश्चित कर चुका है, 
तब रुक्मिणी के आग्रह पर उसकी बुआ अपना दूत 
श्रीकृष्ण के पास इस सन्देश के साथ भेजती है कि “माघ 
शुक्ला अष्टमी को रक्मिणी नाग पूजा हेतु नगर के बाहर 
उद्यान मे जाएगी आप उसका हरण कर ले"। योजना के 
भनुसा र ही कृष्ण और बलराम रुक्मिणी का हरण कर 
लेते है ओर शख द्वारा उसकी उसकी उद्घोषणा भी कर 
देते है, जिसे सुनते ही रकम एवं शिशुपाल विशाल सेना के 
साथ युद्ध करने श्राते है। रुक्मिणी के आग्रह पर कृष्ण 
रुक्‍्म को क्षमा कर देते है परन्तु शिशुपाल का शिरोच्छे- 
दन करने के पश्चात्‌ “रेबतक” पव॑त पर झरुक्मिणी से 
विधि विवाह करते है ।' 

द्वारिका लोट कर श्रोकृष्ण रुक्मिणी का महल 
सत्यभामा के भवन के निकट ही बनवाते है। #८ण के 
व्यवहार से सौत के सौभाग्य को लक्ष्य कर सत्यभामा 
रुक्मिणी से मिलने को उत्सुकता व्यक्त करती है । तब 
श्रीकृष्ण संत्यभामा को उस उद्यान मे भेजते है जहां 
रुकिमिणी मणिमय आभूषणों से सज्जित आधश्रलता को 
पकड़े खड़ी थी। सत्यभामा उसे देवांगना समझ कर उसके 
चरणो में पुष्प समर्पित कर अपने सौभाग्य की याचना 
करती है। उसी समय श्रीकृष्ण उपस्थित द्वोकर दोनों का 
परस्पर परिच्रथ करवाते है और वह दोनों मिन्रतापूर्वक 
रहने लगती है। 

एक दिवस क्षुरुराज दुर्योधन अपने दूत द्वारा नारायण 
कुष्ण के पास प्रस्ताव भेजता है कि सत्यभामा भर 


६, थर्ष ३९, कि० ३ 


रुक्मिणी में से जिस किसी के पुत्र होगा, वह अपनी कन्या 
का विवाह उसी से करेगा ॥ कृष्ण यह प्रस्ताव सहर्ष 
स्वीकार कर लेते हैं। यहू समाचार जानकर सत्यभामा 
रुक्मिणी के पास अपनी दासी भेजकर शर्त रखतो है कि 
“उस विवाह के समय जिनके पुत्र न होगा उसी की कटी 
कटी हुई केशलता को थरो के नीचे रखकर ही वर-बधू 
स्नान करेगे | रुक्मिणी ओर सत्यभामा लगभग एक 
समय में गर्भवती होती है तथा दोनों एक ही दिन पृत्रो 
का प्रसव करती है | यह शुभ समाचार कण को सुनाने 
हेतु दोनो रानिया अपने-अपने सन्देशवाहक भेजती है। 
उस समय कृष्ण शवन कर रहे थे ।** रुक्पिणी के दूत 
श्रीकृष्ण के चरणों के समीप तथ/ सत्वमामा के अनुसार 
उनके सिर के समीप खड़े हो जाते है ।'' 

जब कृष्ण निद्रा से उठते हैं तो उतकी दृष्टि पहले 
रुक्मिणी के सेवको पर पड़ती है और उनके शुभ समाचार 
प्राप्त कर वे आभूषण आदि से उन्हें पुरस्कृत करते हे 
तदुपरात सत्यभामा के पुत्र की सूचना सुन, उसके बाहकों 
को भी पुरस्कार देकर विदा करते है। 

धूमकेतु नामक असुर उस समय आकाश मार्ग से 
बिहार कर रहा था | रुक्मिणी के महल के ऊपर उसका 
विमान स्वतः रुक जाता है। विभंगावधि ज्ञान से रुक्मिणी 
के पुत्रजन्म की बात जानकर तथा पूर्व जन्म के बेर का 
स्मरण आते ही वह सबको मायामयी निद्रा में मग्त करके 
शिशु का अपहरण कर लता है । पहले तो उसके हृदय में 
शिशु को भार डालने का विचार आता है फिर यह सोच- 
कर कि “यह तो मास पिड है इसे मारने से क्या लाभ ४ 
वह शिशु फो खदिर अटवी मे तक्षशिला के नीचे छोड़कर 
चला जाता है।"। 

सयोगवश्य मेघकूट नगर का राजा (विद्याघर) काल- 
सवर अपनी रानी कनकमाला * के साथ विमान मे विहार 
करते हुए उस ओर आता है तक्षशिला के ऊपर उसका 
विभान स्वत: रुक जाता है तब बह नीचे उतरकर बालक 
को शिला क॑ तीचे से निकालकर कनकमाला को यह कहते 
हुए सोप देता है कि “तुम्हारे कोई पुत्र नहीं है अतः यह 
तुम्हारा पुत्र हुआ ।” रानी कनकमाला कहती है “आपके 
कुल में उत्पन्त पांच सो पुत्र हैँ ओर यदि मे हसके साथ 
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दुव्यंवहार करेंगे तो मुझसे देखा नहीं जाएगा ।” इस बाल॑- 
संवर कान का सुवर्ण पत्र लेकर बालक का युवराज पद 
हेतु पट्ट बन्ध कर देता है।' मेघकूट नगर पहुचकर वह 
निपुण विद्याधर यह घोषणा करता है क्रि गूढ़ गर्भ को 
घारण करने वाली महदेवी कनकमाला ने इस पृन्न को 

जन्म दिया है। तब नगर में जन्मोत्सव मनाए जाते हैं । 
और स्वर्ण की कान्ति वाले इस बालक का नाम प्रद्युम्न 
रखा जाता है ।* मेत्रकूट नगर में प्रद्यम्न दिन पर दिन 


बुद्धि, वल व सौन्दर्य मे बढ़ने लगता है। 

उधर द्वारकायूरी मे जबत्र रुक्मिणी मायनिद्रा से 
जागती है तो समीप पृत्र को न पाकर बिलाप करती है। 
कष्ण भी चिंतित हो जाते है तभी वहा नारद आते हैं और 
बालक के विपय मे जानकरी प्राप्त करने का आश्वासन 
देकर पूर्व विदेह क्षेत्र की पृण्डरीकणी नगरी पहुंचते है । 
तीर्थंकर सोमम्धर के समवशरण में पहुच कर नारद उनसे 
रुक्मिणी पुत्र के विषय में जिज्ौ।सा करत है तो सीजनन्‍्धर 
स्वामी बताते है कि उप्त बालक का नाम प्रयुध्न है। 
सोलहवा वर्ष ' आन पर वह पततालह लाभ प्राप्त करके तथा 
प्रजप्ति नामक महाविद्या से समलकुत होकर पुनः अपने 
माता पिता से मलिगा ।” तत्वश्वात वे प्रद्युश्त और 
शाम्त्र (कृष्ण-जाम्बता पुत्र) के पूर्व भवों की कथा सवि- 
स्‍्तार सुनाते है।' समस्त वृतान्त जानकर नारद 
पहल कालसवर क॑ प्रासाद के महूत्र में जाते है। वहा 
प्रयुम्न को आशीर्वाद देकर द्वारिका लौटते है और सभी 
समाचार रुक्मिणी की बताते है ।*' 

विजवार्ध पदत पर प्रद्युम्त का विकास होने लगा । 
बाल्यांवस्था म हूं वहू विद्याधरों की विद्या मे पारगत हो 
गया । अपन रूप लावण्प, सोभाग्य और पौरुष द्वारा बहू 
शत्रु, मित्र, पुरुष-स्त्री, सभी का मन हर लेता । युवा होने 
पर कामदेव प्रद्युम्त समस्त भस्त्र-शस्त्रों की विद्या मे पूर्ण 
कुशल हो जाता है, तथा काम, मनो भव, कामदेव, मन्मथ, 
मदन, अनंग इत्यादि तामो से युक्त होता है ।* कालसंवर 
के पाच सो पुत्र उसके विरोधी सिहरथ को परास्त नहीं 
कर पाते, उस सिहरथ को प्रद्युम्न पराजित कर मुवराज 
पद प्राप्त करता है। अतः ईएष्याविश वे पांच सौ कुमार 
प्रदुम्त के विनाश का उपाय करने, उसे सिद्धायतन भ्रोपुर, 
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के अग्रभाग पर चढ़ने को तत्यर करते हैं। प्रद्युम्न गोपुर 
पर चढ़कर वहां से मुकुट और निधि प्राप्त करके लौट 
आता है। 

इसी प्रकार पांच सौ कुमारों द्वारा प्रेषित प्रद्यू स्त- 
कुमार महाकाल नामक गुफा के निवासी देव को वशीभूत 
करके तलवार, ढाल, छत्र एवं चंवर लेकर आता है। 
नाग गुफा के देव से उत्तम पादपीठ, नागशय्या, वीणा 
तथा भवन-निर्माण विद्या प्राप्त होती है । वापिका के देव 
को पराजित करके प्रद्यम्त मकर-विन्हित ध्वजा प्राष्त 
करता है। तदनन्तर अग्नि कुण्ड में प्रविष्ट हो अगि 
नामक वस्त्र लेकर लौटता है। मेषाकृति पर्वत की गुफा 
के निवासी देव से कानों के कुण्डल प्राप्त होते हैं। इसके 
पश्चात्‌ पाण्डुक नामक वन का देव प्रद्युम्त कुमार को 
मुकुट तथा अमतमयी माला देता है। “कापित्थ” वन के 
विद्यामय हस्ती की उपलब्धि होती है। इसी प्रकार 
“बाल्मीक” वनदेव से कवच, कड़ा, बाजूबन्द, कण्ठ।भरण 
और “शकर” वन से शंख एवं धनुष प्राप्त होते है । मनो- 
वैग नामक विद्याधर को छुडा देने पर हार तथा इन्द्रजाल 
उपहार स्वरूप मिलता है, आगे एक भव के अधिपति से 
पुष्पमय धनुष तथा पंचशर (उन्‍्माद, मोह, सताप, मद 
तथा शोक उत्वन्त करने वाले वाण) उपलब्ध होते है 
दूसरी नाग गुफा में जाने पर चन्दःहार, फूनो का छत्र 
एवं पुष्प शैय्या प्राप्त करता है और अन्त मे जय्रल्तगिरि 
पर्वत पर विद्याधर की रति नामक कन्या को लेकर पांच 
सौ कुमारों के पास लौटता है । 

विभिन्‍न लाभों* से युक्‍त॑ प्रद्युम्न मेघदूत नगर पहुच 
कर रानी कनकलता को प्रणाम करता है तो कामदेव के 
अपरूप सौन्दर्य को देखकर रानी के भावों मे परिवर्तन हो 
जाता है ।'' वह विचार करती है “यदि मुझे प्रद्यम्त का 
आलिंगन प्राप्त होता है तभी मेरा रूप, लावण्य, सोभाग्य 
सफल है अ.यथा सब व्यर्थ है |" प्रयुम्त का श्रणय प्राप्त 
करने की चिन्ता मे कनकमाला अस्वस्थ हो जाती है, तब 
कुशल क्षेम पूछने प्रयुम्म उपके समीप जाता है। रानी 
की अनुचित चेष्टाओ से चकित प्रद्युम्त, सागरचन्द मुनि- 
राज से इसका कारण पूछता हैतो वे उसे पूर्व भव का 
वृत्तान्त बताते हैं तथा यह भी कहते है कि कनकमाला से 


उसे प्रज्नप्ति विद्या प्राप्त होने वाली है। पुनः: भवन में 
लौटकर प्रद्यम्न रानी से प्रज्ञप्ति विद्या के विषय में 
जिज्ञाप्ता करता है। उत्तर में कनकमाला कहती है कि 
“यदि तुम मुझे चाउते हो तो गौरी एब प्रज्ञप्ति नामक 
विद्याएं तुम्हें देती हूं ।” 

विद्याएं प्रात कर लेने पर प्रद्यम्त कनकलता को 
अपनी माता और गुरू बनावर चला जाता हैं ।"“ इस 
प्रकार स्वयं को छला गया जानकर कनकमाला अपने अंगों 
को क्षत-विक्षत करके पति से प्रद्यम्त की चरित्रहीनता का 
दोषारोपण करती है। क्रुद्ध कालसवर अपने पांच सौ 


कुमारों को प्रद्यस्न को मार डालने का आदेश देता है। 
कुमार जब उसको मारने पहुंचते है," तो प्रद्युम्त कृत्रिम 
शरीर से वपिका में कूद जाता है। उसके पीछे-पीछे सभी 
सबर पुत्र भी कद जाते हैं तो वह एक को छोड़कर शेष 
सभी को अधोमुख करके कील देता है तथा उस एक को 
सम्गचार राजा तक पहुंचाने हेतु भेज देता है। जब अत्य- 
घिक क्रोधित कालसवर'” स्वय वापिका तक पहुंचता है 
तब तक भ्रद्युम्न विद्या के प्रभाव से एक बड़ी सेना तैयार 
कर लेता है | यह स्थिति देखकर कालसवर अपनी रानी 
कनकमाला से प्रज्ञप्ति विद्या मांगता है तो वह झूठ ही 
कहु देती है कि “वाल्यावस्था मे दूध के साथ ही वह विद्या 
मैं प्रद्यम्म को दे चुकी हूं ।" । इस उत्तर से दुखित 
राजा पुन भीषण युद्ध के लिए तत्पर होता है तभी नारद 
वहा उपस्थित होकर समरत वृत्तात सुनाकर उनमें परस्पर 
प्रीति उत्पन्न करते है। प्रद्युम्न सभी कुमारों को मुक्त 
कर देता है। तत्पश्चात्‌ विद्याधर से आज्ञा प्राप्त कर वह 
नारद के साथ विमान से द्वारका के लिए प्रस्थान 
करता है। 

हस्तिनापुर के कुछ आगे उन्हें सैन्य जमाव दिखाई 
देता है । प्रदुम्न के जिज्ञासा करने पर नारद बताते है कि 
कुरुराज दुर्योधन की पुत्री उदधि, सत्यभामा के पुत्र 
भानुकुगार से विवाह करने हेनु द्वारिका जा रही है। 
प्रयुम्नकुमार भील का वेश धारण करके दुर्योधन के 
सैनिकों से शुल्क के रूप मे सारभूत वच्तु की मांग करता 
है । सेनिको के यह कहने पर “सर्वाधिक सार वस्तु तो 
स्वय उदन्नि द मारी है तथा उन्हे बेवल विष्णु से उत्पस्त 
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पुत्र को ही दिया जा सकता है” | सैनिक प्रशुम्न पर 
प्रहार करने को उद्यत होते हैं तब प्रद्युम्त विद्यावल से 
भील सेना तैयार करके सभी को परास्त कर उदधि का 
हरण कर लेता है ।" तथा विमान में आरूढ होने के 
पश्चात्‌ अपने वास्तविक रूप में आ जाता है। नारद के 
साथ द्वारका पहुंचने पर प्रद्युम्त नगरोद्याम में भानुकुमार 
को घोड़े को व्यायाम करवाते देखता है तो एक मायामयौ 
घोडा निर्मित करके स्वयं वृद्ध का वेश धारणकर, भानु- 
कुमार के पास पहुंचता है। भानु जब उस अश्व पर 
आडूढ़ होने का प्रयास करता है तो अश्व उसे विभिन्‍न 
प्रकार से प्रताडित करता है| प्रद्यम्न के हंसने पर भानु 
उसे ही आहरूढ होने को कहता है। वृद्ध वेषधारी प्रद्युम्त 
आरूढठ होने के लिए भानू का सहयोग मांगता है और 
विद्याबल से अपने शरीर को इतना भारी कर लेता है कि 
उसे उठाना दुर्भर हो जाता है | अन्ततः वह स्वयं अश्वा- 
रूढ़ हो तीतव्रगति से सत्यभामा के उपवन पहुंच कर वाक- 
चातरी से माली को मुख बनाकर सारा उपवन उजाड़ 
देता है ।?' तत्पश्चात्‌ सत्यभामा के भवन में विप्र बनकर 
जाता है। और वहां ब्राह्मणों के लिए जितना भी 
भोजन बनाया गया था श्रकेले ही खा जाता है और 
तत्काल ही वमन"" भी कर देता है. फिर क्षललक वेश 
घारण कर रुक्मिणी से प्राप्त मोदक' खाकर ही सन्तुष्ट 
होता है। उसी समय सत्यभामा का नाई पूर्व निश्चित 
“शर्त” के अनुसार रुक्मिणी के केश लेने आता है, तो 
प्रदयम्न उसे तिरष्कृत कर वापम भेज देता है। तब बल- 
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राम स्वयं वहां आते हैं परन्तु द्वार पर लेटे विप्ररूप घारी 
प्रदुम्त को टस से मस नहीं कर पाते और आश्चये में पड़ 
जाते हैं ।? 

इसी अवसर पर दठुक्मिणी में मातृपश्व भाव जाग्रत 
होता है और प्रद्युस्त भी वास्तविक रूप में प्रकट होकर 
माता को प्रणाम करता है। रुक्मिणी के यह कहने पर कि 
“कनतकमाला धन्य है जिसने तेरी बालक्रीड़ाओं का दुलभ 
सुख प्राप्त किया ।” प्रधुम्त पुनः बालक बतकर बाल- 
सुलभ क्रीडाओं द्वारा मां कौ सूख प्रदान करता है ।"* तद- 
परान्त वह रुक्मिणी को विपान में बैठाकर यादव सभा में 
ऊपर पहुंच यदूराज कृष्ण को ललकारता है कि मैं 
रुक्मिणी का हरण करके ले जा रहा हूं यदि किसी में 
शक्ति हो तो उसे छूडा ले” तब आकाशस्थित प्रयम्न से 
नारायण कृष्ण का युद्ध होता है ।"८ हु 

कृष्ण को सफलता नहीं मिलती तो बे निर्णायक बाहु 
युद्ध को तत्पर होते हैं तभी नारद स्थल पर पहुंचकर पिता 
पुत्र का परिचय करवाते हैं। दी अवधि के बाद पुत्र को 
पाकर श्रीकृष्ण अत्यन्त हषित होते हैं। तदनन्तर प्रद्यम्त 
का उदधि,'' वेदभीर*” अएदि सुन्दर कन्याओं से विवाह 
होता है। बहुत काल तक सुखपृर्ण भोग-विलास का जीवन 
व्यतीत करने के बाद तीर्थंकर नेमिनाथ से द्वारिका की 
विनाश की गाया सुनकर प्रद्यम्त में वेराग्य भाव जागृत 
हो जाता है । घोर तपस्या द्वारा समस्त घाति अघाति 
कर्मों का क्षय करके वह मोक्ष पद प्राप्त करता है। 
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नहीं है। बलराम की जिज्ञासा पर गणघर वरदत्त 
द्वारा शाम्ब प्रद्मम्न के पूर्वभव व॒तांत वर्णन से कथा 
का आरम्भ हुआ है। 

“प्रयुम्नशम्भषोत्परत्तिसंबन्ध: प्रच्छयते सम सः। 

वरदत्त गणन्द्रो नू एन्द्रबुद्धयेत्यमब्रवीत ॥पर्ब ७२/२ 
महासेनाचाय कृत “प्रद्यम्न चरित” १४ सर्गों का 
स्वतंत्र महाकाव्य है अतः उसमें प्रमुख कथा द्वितीय 
सग्रें से आरम्भ हुयी है प्रथम सगे में स्तुति, द्वारिका 


वर्णन तथा यदुराज वंश परिचय वर्णित है। 

ब्रह्म रायल्‍ल ने भी “भ्रद्युम्नरास” ग्रंथ में प्रारम्भिक 
आठ छन्‍्दों में स्तुति बन्दना एवं कृष्ण परिचय देकर 
तारद आगमन का उल्लेख किया है। कवि साधारु ने 
“प्रद्युम्त चरित” २५वीं चौपाई में नारद के द्वारिका 
आगमन की कही है इससे पूर्व वन्दना एवं द्वारिका 


वैभव वर्णन है। ब्रह्म नेमिदत्त के “नेमिनाथ पुराण” 
में उत्तर पुराण की भांति पूर्वभव वर्णन से प्रयुम्न 
कथा प्रारम्भ हुयी है (१५वां सगे) 


कामदेथ प्रश्युम्त 


२. (क) तदस्या रूप सौभाग्यगव पर्वत चरणप्‌ | 


््छ 


शैद 


शमी 


प्रतिपक्ष बढ्ध बज्समातेन करोम्यहम्‌ ।: 
हरि० पु० ४२/३० 
(स) तिषष्टि ८/६/६ 
(ग) इक स्थालीं अरु वीछी खाई, 
हक नारद अरुचलीउ रिसाई ।३४ 
हद रूप जु आगली, सो परणाड णा२।३६ 
प्रद्यस्तचरित-साधार कवि 
(ध) हो नारदादि हियहै बात विचारी, 
हो नारायण आणी नारी! 
इहि थे रूपि जो आगली जी, 
हो सैकि तणै दि धण्ण विसूरे। 
राति दिवसि कुढि वो करे जी. 
हो बहुडि पराया मरमन चरी ।६! 
प्रद्यम्त रास-ब्रद्म रायम लल 


, दारिकापतिपत्या, सौध्म्यनन्दमदानताम्‌ । 


(क) नारुद हिन्दी आसिका जी, 
हो होजे किसने तपी पठशाणी ।३१। 
प्रचुम्त राप-ब्रह्म रायमल्ल 
(ख) देखि रक्मिणी बोलद सोड, 
पाट्यरपि नारायपि होई।४३। 
प्रद्यम्नचरित-कवि साधारु 
(ग) त्रिषष्टि ८/६/१० 


. “विलिख्य पद़के स्पष्ट रक्पिण्या रूपमभ्दुतप् । 


जिसंमोहकारपम ! 
हरि० पु० ४२/४४२ 


हरये. दर्शयादगत्वा 


. तिषष्टिशलाकाप्रुष चरित में नारद से रुक्मिणी- 


सौन्दयें की चर्चा सुनकर श्रीकृष्ण विवाह प्रस्ताव 
रुक्मिन रुक्मिणी का भाई के पास भेजते हैं जिसे वह 
यह कहकर अस्त्रीकृत कर देता है कि “कृष्ण गोप है 
व नीचे कुल में उत्पन्न है” । तदुपरांत ही श्रीकृष्ण 
रुक्मिणी हरण की सोचते हैं । 


- हरिवंश पूराण में बहन के नाम का उल्लेख नही है 


परन्तु त्रिषष्टि में उसका नाम “धृति” ओर साधारु- 
कृत, प्रद्युम्न चरित में 'सूरसुन्दरी” है। 


. शुक्लाष्टभ्यां हिमापत्य वंदि माधव । रुविमणीस । 


त्वमैत्यहरसि छिप्रं तवेयमविसंशयम । हुरि०पु० ४२/६१ 
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(क)तजरिषस्टि में भी यही उल्लेख है परन्तु प्रयुम्न 
चिरत (साधाएक्ृत) में हरण की समस्त योजना 
नारद स्वयं बनाते हैं और रुक्पिणी कृष्ण । 
पहचान सकें इसके लिए सात ताल बींधने की 
योजना रखते हैं।६४। 


८. जिषस्टिशलाकापुरुष चरित के अनुसार बलराम 
रुक्मिन को केशविद्वीन करके छोड़ देते हैं इस लज्जा- 
वश वह कुण्डित नगर न लौटकर “'भोजकट” अदेश 
में नगरी बसाकर रहने लगता है । 


६, इन्द युद्धे शिरस्डः शिशुपालस्थ पातितत ।* 
रुक्णी परणीयासौ गिरौ खेतक हरि: । 
हरि० १० ४२/६४, ६६ 
(क) सिरछेद्यो सिसपाल को जी हो रूपकुमार साधिकर ली य॑ 
खेत पर्वेति ते गयाजी, हो व्याहु रक्मिण कैसो कीयौ । 
प्र० रास ५२ 
(ख) उत्तरपराण में तीथंकर नेमिनाथ के समवशरण में 
रुक्मिणी की जिज्ञासा पर वरदत्त गणधर बताते हैं- 
“तुम्हारे पिता वासव (कुण्डल नरेश) तुम्हारा विवाह 
भेषज पत्र शिशुपाल से कराने को तत्पर हो गये तब 
युद्ध को चाह रखने वाले नारद ने यह वृत्तांत श्रीकृष्ण 
को सुनाया । अतएवं नारायण ने छः प्रकार की सेना 
के साथ जाकर शिशुताज का वध किया और तुम्हें 
महादेवी के पद पर नियुक्त किया । 
उत्तर पुराण ६१/३५५-३ ५६ 


(ग) त्रिशस्टि० में शिशुपाल के पलायन का वर्णन है वध 
का नहीं । 

१०. निरूप्यरक्मिगीं सत्यादेवताभव रूपिणीम । 
देवतेयामितिध्यात्वा विक्रीयेकुसुमांजलिम ॥॥ 
निपत्य पादयोस्तस्था: स्व सौभाग्यम यावत । 
विपस्पस्यतुदोभ ग्यमी _ ष्यशिल्यकलंकिता |॥ 

हरि० पु० ४३/१३-१४ 

(क.) त्रिषष्टि० के अनुसार श्रीकृष्ण उद्यान में रखी “श्री” 
की मूति को हटाकर उसके स्थान पर रुक्मिणी को 
स्थापित कर देते हैं अतः उसे ही देवी लक्ष्मी जान; 
सत्यभामा जपने सौभाग्य की कामना करती है। 


(०: कर्च ३६, कि० ३ ४५५५ 
१६. तंजपल्यॉविशोताया विर्धूनार्सकेंबल्ले रीस । (क) कालसंवर ।''7“प्रकृष्टयुम्नधामत्वात प्रेजुम्न ंति 


इनास्यितल्तीमंघः कृ्त्वां पार्देयोस्तु वष्पूव रो ॥ 
हुरि० पु० ४३/२६ 
(क) विबष्टिशेलाकॉपुरुष चरित एवं “प्रद्युम्न चरित” में 
सत्यभामा यह शर्तं बलराम कौ ताक्षी में रखती हैं। 
१२. विंषोष्टि० के अनुसार एक दासी श्री कृष्ण को 
रक्मिकों के पृत्रं जन्म की सूचना देती है। नारायण 
कृष्ण रुक्मिणी-भवन में जाते हैं और नवंजात शिशु 
को गोद में उठाकर, उसकी अभूतपूर्व कान्ति देख 

उसका नाम तक्षण 'प्रद्युम्न! रखते हैं । 

१३. शिरो न्ते सत्यपविष्णो: पादान्तेतस्युरन्यया । 
ह० पु० ४३/३६ 
१४. त्रिशष्टि० में घृम्रकेतु स्वयं रुक्मिणी का वेश बनाकर 
आता है और शिशु का हरण करके उसे बंताठ्यगिरि 


हे भूतरमण उद्यान की तक्षशिला के नोचे छोड़ जाता 
| 
१४. [क) हेरि० पु० ४३॥३६-४८ 
ख) उत्तरपुराण ३२।५१-५३ 
(ग) बाधनहाथ सिंला सोपेखि, 
'इहितल घरउ मरउ दुख देखि । 

प्रचुम्त चरितें-साधारु कृत छन्‍्द ।२५ 

१६. (क) उत्तरपुराण, प्रद्यम्न चरित (महासेना चार्य) 

' प्रद्ुम्न चरित (साधारु) में कालसंवर की पत्नी 
का नाम कांचन माला है । 

खि) त्रिशष्टि० में कॉलसंवर के लिए विद्याधर की 
अपेक्षा खेचर (आकाशचारी होने के कारण) 
सम्बोधन प्रयुक्त है। पत्नी का नाम कनकमाला 
ही दिया है। 

(ग) कि साधाझ ने कालसंवर के स्थान पर, कदम- 
वित अधसाश्य की दृष्टि से, “यम्नसंवर” नामक 
प्रयोग किया है । 

१७. इत्युथ्कते सान्त्वयित्वां तां गृ हीत्वा कर्णपत्रकम्‌ । 
(क) युवेराजों यंमित्युक्टवा पट्टमस्य बबन्ध सः । 
हरि० पु० ४३।५७ 
(ख) तंत्कणंगन सोव॑णपत्रेणा रचिं पट्टक: | उ०पु० ७२।५६ 
१८. पूंढें गर्भा महादैवी प्रसुता तनयं शुभम । 
' इतिवातंप्रिक्वेत्वा 'कोविद: । 


संज्ञित: | ह० पुृ० ४३।५६९, ६१ 
(ख) उत्तरपुराण के अनुसार विद्याधर शिशु का ताम देव- 
दत्त रखता है। ७२।६० 
(ग) त्रिषष्टि० में कृष्ण शिशु का नाम प्रद्युम्न रख चुके 
थे पर संवर भी णंयोगवश उसका नाम अ्रद्युस्ना 
रखता है। 
१६. साधारुकृत “प्रथम्न चरित” की प्रकाशित प्रति में 
१२वें वर्ष में लौटने का उल्लेख है। जबकि अन्य 
सभी कृतियों में १६वें वर्ष ही वापस आने का वर्णन 
है । 
प्रद्यम्त इतिनाम्ना सो पितुभयां माक्ष्यते पुनः । 
संप्राप्त घो शेवर्ष प्राप्त बों शलाभक: । 
स प्रज्ञप्ति महा विद्याप्रधोतित पराक्रम: । 
हरी० पु० ४३।६६ 


२ 


छ 


हि 


« “प्रयुम्न” एवं जाम्बवती पत्र “शाम्ब”, के प्वंभवों 
में उनके क्रमश: ख्यूगाल अग्निभति वायुभूति, स्वर्ग 
विमान के देव, पर्णभद्र-मणिभद्र, सोधम॑, स्वर्ग के देव, 
मधु-कंट्भं, अच्युत स्वर्ग के देव. इन भवों का हरि- 
वंश प्राण, नेमिनाथ पुराण, प्रद्यम्म चरित (महा- 
सेना चाय) त्रिषष्टि शलाकापुरुष चरित सभी में 
समान एवं विस्तृत वर्णन है। उत्तर पराण में भी 
इन्हीं पू्वंभवों का वर्णन है केवल इसमें कंटभ के 
स्थान पर “क्री हव” नाम दिया है । 

२२. उत्तर प्राण के नारद पहले से ही प्॒व विदेह छोत्र के 
स्वयंप्रभ तीर्थंकर से प्रद्यम्न के विषय में सारी जान- 
कारी प्राप्त करके आते हैं गौर रुक्मिणी के विलाप 
पर बताते हैं कि तीर्थंकर प्रभ्‌ के अनृहार वह पुत्र 
विभिन्‍न लाभों से युक्त है। १६ वर्ष बाद माता पिता 
से समांगम करेगा । उ० पुृ० ७२।६१-७० 

२३. हरिवंश प्राण---४७॥२५ 

२४. उत्तरपुराण में कालसंवर के विरोधी का नाम अग्नि- 
राज दिया है । ७२७३ 

२५४. हरिवशपुराणा, उत्तरपुराण, 'प्रदुम्न-चरित' आदि मे 

उक्त लाभों की प्राप्ति का वर्णन है यद्यपि उनके 

नामों में किचित भेद है परन्तु त्रिषष्टि० में इस भसंग 


२ 


न 


कांमवेव प्रशुस्न ११ 


का कोई तल्लेख नहीं है। “प्रद्युम्न रास” में सम्पूर्ण 
प्रसंग को केवल तीन छन्दों में व्यक्त किया गया है । 
२६. (क) उत्तरपुराण २।७७ 
(ख) त्रिषष्टिशलाकापुरुष चरित के अनुसार कनक- 
माला की प्रारम्भ से ही प्रयुम्न मे आसक्ति थी 
ओर प्रधुम्न के युवा हो जाने पर वह उससे प्रणय 
निवेदत करती है। 
२७. रूपलावण्य सोभाग्य वेदग्ध्य गुणगोरबरण । 
कामश्लेषस्य सौलभ्ये दोलेम्येस्यातुणं तु मे ॥ 
हरि० पु० ४६।५३ 
२८. (क) प्रसरितकरो विद्य गृहीत्वा प्रमदी स ताम । 
प्राण विद्याप्रदानान्मे गुरुस्त्वामिति सद्ग बा । 
हरि० पु० ४७।६५ 
(ख) तिषष्टि० मे कनकमाला स्वय प्रद्युम्म को अपने 
पिता निध से प्राप्त “गोरी” ओर पति से प्राप्त 
“प्रज्ञप्ति विद्याओ के विषय म॑ बताती है विद्याये 
हस्तगत कर लगने म॑ पहचान यहा भा श्रद्युम्न कतक- 
माला को माता ओर गुरू कहकर प्रम प्रस्‍ताव अस्वी- 
कार कर देता है । 
(ग) प्रयुम्न रा म कचनमाला द्वारा प्रद्युम्त को तीन 
विद्याये देन का उल्लख हू :--- 
दो शणी यणे राउ रमाने; हो विद्या तोनि लेहुधो घाने 
९१६ 
(घ) साधारु कृत अद्युम्त चरित में भ्रुनि मह्दाराज प्रद्युम्त 
सेकहते हैं कि “पूवंजन्म मं अनुराग वश कनकमाला 
तुम्हारे मं अनुरूप है उसे छलकर तीनो विद्याये प्राप्त 
कर लो | तदनुसार हा प्रदुम्न राती से यह कहकर 
“यदि तुम मुझ तोनो विद्याएं दे तो मै तुश्ह प्रधनन्‍्न 
करने का उपाय कर सकता हू” विद्याए प्राप्त कर 
लेता है। फिर ज॑से माता ओर ग्रुरू बता चला जाता 
है प्र० च० २४० से रडं८ तक 
(च) उत्तरपुराण में यह प्रसंग हरिवशपुराण के अ्रनुरूप हो 
है परन्तु कथा क॑ क्रम में अन्तर हैं। उत्तरपुराण के 
अनुसार रानी कचनमाला प्रद्युम्न को “प्रज्ञप्ति! 
विद्या उसी समय दे देती है जब बहू सबर के बिरोधी 


भरिनिराज को पराजित करके आता है। बाद में 


प्रयुम्त द्वारा उसके प्रणय निवेदन को- अस्वीकृत, करने 
पर वह उस पर दोषारोपण कर अपने प्राँच सौ पुत्रों 
को प्रयुम्न के वध का उपदेश देती है। विद्युद्दष्ट् 
आदि पांच सो कुमार जब प्रयुम्न के विनाश के उद्दे- 
श्य से उसे विभिन्‍्त ग्रुफाओों से ले जाते हैं. तभी वह 
विभिन्‍न लाभ प्राप्त करता है। जबकि हरिवंशपू राण 
में वह ग्रुवराज बनने के बाद ही कुमारों की. ईर्ष्या के 
फलस्वरूप षोडश लाभ प्राप्त कर चुका था। 
उ० पु० ७२-७७ से १३० तक 
२६. त्रिषष्टि० में यह प्रसंग अत्यन्त सक्षिप्त है उसमें 
केवल इतना हो उल्लेख है कि प्रद्युम्न सरलता से 
सभी संवर पुत्रो का सहार कर देता है । 


हू 


७ 


- वीर रसप्रिय कवि साधारु ने इस सन्दर्भ में लिखा है 
कि क्रोधित यम सवर चतुरग्रिणी सेना. सजा कर 
प्रधुम्न से लड़ने पहुचा ;-- 
जाई पहुतल दल अतिवत, नहा हाकि भी इ गयगत । 
रावत सा रावत रण भिरई, पाइल स्थौपाइक अभि इ। 

२९ 

३१. (क) स्तन्ये सह बाल्ये स्मे मया दतिति सावदत । 

हरि० पु० ४७॥७७ 

(ख) त्रिशष्टि० मे प्रयुम्न ही कालसवर को बताता है कि 
किस प्रकार उसे विद्यायं कनकमाला से प्राप्त हुयीं 
“खेचर तब क्षमा माँगता है । 

(ग) प्रधुम्न चरित (साधारु) में रानी कहती है कि 
प्रयुम्त ने विद्यायें उससे छीन ली । इसी सन्दर्भ में 
काव ने स्त्री की चरित्रहोनता पर बारह स्वतंत्र छंद 
रच डाले है ! 

३२२. (क) हरिवष् पुराण ४७।६४ से ६८ तक 

(ख) उत्तरपुराण म भीलवेश घारी प्रद्युम्न द्वारा दुर्योधन 
के सेनिक के तिरस्कार का वर्णन है परन्तु शुल्क 
माँगने ओर उदधि हरण का उल्लेख नहीं है । 

(ग) भतिशष्टि० में उदप्निहरण प्रसंग है परन्तु वहा प्रधुम्त 
का भील का वेश बनाने और शुल्क मांगने जैसी 
बात नहीं है । 

(घ) साधार छूत प्रद्युम्त चरित में सम्पूर्ण घटना हरिवंश 

पुराण जैसी है।.. (छन्‍्द २६६ से ३०६ तक) 


१२, पर्ष ३९६, कि० ३ अनेकार्न्ते 


(च) “प्रधुम्न चरित” (महासेनाचार्य कृत) में प्रद्युशत ३७, (क) बालभवमहं मातर्दश्यामी द्ृश्यताम । 
“बनचर” का वेश बनाकर उद?ि, का हरण करता हरि० पु० ४७१२० 
है । (देखें नवम सर्ग) (ख) उत्तरपुराण और त्रिषष्टि० में बाल लौलाओं 

३३. (क) हरिवंश प्राण ४७।१०१-१०७ की पुनरावृत्ति का उल्लेख नी है पर महासेन ने 
(ख) उत्तरपुराण, नेमिताथ, प्रद्युम्नचरित सभी में “प्रद्य मन चरित” में प्रद्य मत द्वारा विद्याबल से 

उक्त प्रसग॒ प्राय: समान ही है । बाल क्रीड़ाओं द्वारा माता रुक्मिणी को हर्ष प्रदान 
करने का वर्णन किया है। साधारु के “प्रद्य मत 


३४. त्रिशष्टि० के अनुसार विप्ररूप धारी प्रद्युम्तन सत्य- कल 
चरित' मे प्रद्य मन माता के आग्रह पर बाल्यकाल 


भाभा की एक वक्र अंगों वाली दाप्ती को पुन: रूप- 
वान कर देता है और वही दासी प्रद्युम्न को रानी की घटनाओं को विस्तार पूर्वक सुनाते हैं । 

के भवन ले जाती है । विप्र मे महात्म्य के विषय में. ३5८. (क) उत्तरपुराण के अनुसार जब श्रीकृष्ण रुक्मिणी 
को छुडाने के लिए आए तो भील रूपधारी प्रद्य मन 


जानकर सत्यभामा निवेदन करती है---“'मुझे रुक्मिणी 
ने नरेन्द्र जाल! नामक विद्या से उन्हें जीत लिया । 


से भी सुन्दर बना दीजिए तब विप्रय्रेश घारी प्रद्यूम्त 


उसे सुझाव देता है सोन्दय शून्यता ही सौन्दर्य को तत्पए्चात्‌ ही नारद ने उपस्थित हो परिचथ कर- 
अतिकान्त कर सकती है अतः तुम केश कटवाकर वाया । ७२।१६२-१६६ 
शरीर पर कालिख लगा फटे वस्त्र धारण कर लो” (ख) अ्रद्य म्त रास! तथा 'प्रद्यूम्त चरित' (साधार- 


कृत) में कृष्ण के अतिरिक्त पाँचों पाण्डवों को भी 
अलग-अलग ललका रने का वर्णन है| प्रद्यूम्तरास 
में कृष्ण प्रद्यू मन युद्धका वर्णन निम्न शब्दों मे है-- 
हो असवारां मार असवारा, हो रथ सेधी रथजुरे शुझा रो । 


सत्यभामा वसा ही करती है। 
३५. उत्तरपुराण, त्रित्रष्टि०, प्रद्युम्त चरित (महासेन) में 
“बमन” करने का उल्लेख नही है | 


१६, (क) संकर्षणस्य हत्वेच्छा वादाकर्षणकारिण: । हस्पीस्यो हस्ती भीडे जी, हो घणी कहां तो होई विस्तारी ॥ 
अरराम बिरं स्वेच्छ लोक विस्मयइत्कृतो ॥ १७४ 

हरि० पु० ४७११२ परन्तु कवि साधारु ने इस भयकर युद्ध का वर्णन करने 
(ख) उत्तरपुराण मे प्रद्यम्न सिंह का वेश धरकर में पूरे ६८ छंद रच डाले है। (४७४ रे ४५२ तक) 


बलभद्व को निगलकर बह॒त्य कर देता । ७२।१६२ 
(ग) साधारु कृत “'प्रद्यम्त चरित्र” में भी सिंह बन 
कर बलराम को अखाड़े मे फेक देने का वर्णन 


३६, (क) हरिवश पुराण ४७।१३६-१३७ 
(ख) उत्तर पुराण ७२।१७८- १५० 
(ग) साधारुकृत प्रद्युम्त चरित में प्रद्यूम्त उदधि 


है । (४५२) विवाह के समय बिद्याधर कालसवर एवं उसकी 
(घ) त्रिषष्टि० के अनुसार बलभद्र जब रुक्मिणी के पत्नी के उपस्थित होने का उल्लेख है यहां वर्णन 
भवन पहुचते है तो प्रद्युम्न कृष्ण बनकर, रुक्मिणी महासेनाचाय॑ के 'प्रथुम्न चरित' मे भी है । 
को आलिग्रत बद्ध कर लेता है । यह दृश्य देखकर (घ) त्रिषष्टि. के अनुसार प्रद्यूम्न उदधिका विवाह 
हलघधर लोट जाते है ओर सभा में भी उपस्थित सत्यभामा के पुत्र भानुकुमार से ही करवाता है । 
कृष्ण को देख आइचर्य मे पड़ जाते है। वे श्री ४०, हरिवश पुराण, उत्तर पुराण, प्रद्यूम्त चरित (महासेन) 
कृष्ण से पूछते है कि वे एक ही समय मे दो स्थानों मे प्रदयूम्त और वंदर्शभी विवाह की घटना संक्षेप में 
पर कंसे ? तब वास्तविक स्थिति जानने के लिए व्यक्त है जबकि त्रिषष्टि० में विस्तार पुर्बक वर्णित है। 
दोनो पुनः: रुक्मिणी कक्ष की ओर जाते है पर त्रिषष्टि के अनुसार :--बैदर्भी रुकमी (रुक्मिणी के 
तभी भ्रद्यूम्न शंखनाद द्वारा दक्मिणी हरण की भाई) की पुत्री थी। रुविमणी प्रद्यूम्त के वेदर्भी से 


सूचना देता है । (शेष पृ० ४ पर) 


कप 


गतांक से आगे 
पं० शिरोमणिदास क॒त : धर्मंसार सतसई' 


[] श्री कुन्दनलाल जन प्रिन्सिपल, दिल्‍ली 


मध्य काल पूर्ज जिनराय, ते नर ब्रह्म ऊपज स्व, 
पुत्र कलत्र सब पूरे काज। लौकातिक पद पावे वर्ग ॥६२ 

आशथमें (अस्तकाल) जिन पुजा चित देय, दोहा--सहस तिह॒त्तर जानिक दोकरि अधिक जु एवं । 
कामदेव पद सो नर तेय ॥८१ चार लाख पुनि ते कही, लोकातिक वर देव ॥६३ 

दोहा-सोम श्री कन्या भली, दीनी जल की घार। रलनत्रय ब्रत जे नर करे, भव सागर तें लीजे तरे। 

राज ऋद्धि पद साधक देव भयो द्युति धार ॥८२ अबवर अनेक कहे जिनराय, 

मदनावली विद्याधरी जिनपद चदन चचि | सो महिमको कहै बढ़ाय ॥६४ 

छिन में रोग विनाश सुभई देवकरि अचि ॥५३ ब्रेपन क्रिया पालहिं ब्रती, 

अक्षत सो जिन पूजर्क सुबा सुई निज हेत । लेश्या शुक्ल धरे बहुमती। 

देवलोक पद तिन लहै अष्टो ऋद्धि समत ॥८४ आते रोौद कुध्यानहि त्याग, 

दादुर पखुरी ले चल्यो जिन पूजा मनु लाय। धर्म ध्य[न के मारग लागे ॥६५ 

मरक सुरलोकहि गयो, देव भयो सुखदाय ॥८४५ संज्ज्वलन चौऊड़ी जावही उदं(य), 

चरु सौ जिन पद पूजिक हालिक सेठ सुजान । तप ब्रत सयम पालहि मुदे। 

राज कऋद्धि सुख पायक, पुनि पहुचे निर्वान ॥८६ घरि संवेग निवेंद जु लीन, 

जिन को दोप चढ़ाइक, विनयधर जुकुमार । समाधि मरण कर पार्पाह छीण ॥६६ 

देवलीक पद पायकी, भयी इन्द्रधू ति धार ॥५७ चार प्रकार आराधना राधे, 

जिन पद धूप चढ़ाइक, रोग सकल तह छीन । तब जीव स्वर्ग लोक पद साधे । 

प्रवकुमार पदवी लही, गये दंव परवीन ॥८८ सपुट सिला उपज्जइ एव, 

फल सौ श्री जिन पूजक, जिन मत नारी नाम। जय जय सब कर शुभ देव ॥६७ 

क्षणमे स्त्री पद नाशक, देव भयौ सुख धाम ॥८६ पुष्प वृष्टि वर अत्रार, 

चौपाई---जो नर अष्टौ विधि बनाय, वायु सुगध चले हितकार। 

नियम सहित पूर्ज जिन राय । बाजे अनहद बाज घने, 

ते तर लहै सुख अधिकार, देवी देव बहुत सुख जने ॥६८ 
पुनिते होय मुक्ति डर हार ॥६० बहुत पुण्य तुम पूरब कियो, 


तातें आनि इन्द्र पद लियौ। 


ते नर खेचर पदवी पा ॥६१ यह इन्द्रासन तुम्हरो देव, 
ये सब देव करें तुम सेव ॥६& 


चढ़ विमान विद्या बहु सिद्धि, 
० रतन भूमि कौमल सुझ्ध हेत, 
भोग अनेक कप ऋद्धि। कल्प वृक्ष तह सब सुख देत । 
नो दम लक का अब, विधि चिता मणि दीसी मूरि, 
भारें ते शील मद्दा तप लोन । कामधेनु तहं बहु सुख पूरि ३०० 


जे पुष्पांजलि ब्रत मन लावें, 


(४, दर ३९, कि० ई 


शी अष्ट सुन्दर शुभ गात, 
विकसित बदन कहें ते बात । 
सदा कोल नव, यौवन रहे, 
कोमल देह सुगंध श्रति बहे ॥१०१ 

कठिन नीक उर कुच कलस.विशजं, 

मुख की ज्योति कोटि शशि लाज । 
कोटि सत्ताईस देवी मन हरनी, 

भोग विलास रूप सुख धघरनी ॥१०२ 
श्रृंगार बहुत आभूषण लिए, 

हाव भाव विधश्रम्म रस किए। 
अति कटि क्षीण, कमल दल नैन, 

कला गीत बोल शुभ बेन ॥१०३ 
जनम सफल पुनि हमरो भयो, 

जब तुम बानि देव पद लगो। 
ऐसे वचन सुने सुखदाई, 

भयौ आनन्द महा सुख पाई ॥१०४ 
एक घड़ी मे अवधि प्रकाश, 

पूरब पुण्य सकल हित भासे। 
मैं तप प्रब कीम्हों घोर, 

ब्रत क्रिया पाली अति जोर ॥१०५ 
मैं जिनेन्द्र पूजे अति शुद्धि, 

पात्रहि दान दियो हित बुद्धि । 
सो वह पुण्य फलो मोहि आज, 

सकल मनोरभ पूरे कांज ॥१०६ 
सकल हेतु जानो सुर राय, 

बहू ब्रत तप पृण्य यहाँ न बाय | 
है जिनेन्द्र पूजा इक सार, 

तो मैं करों सकल सुख कार ॥१०७ 
यह विचारि उठि ढाड़े भये, 

देविन सहित स्नान हित गये। 
अमृत वापिका रत्ननि जड़ी, 

महा सुगंध कमल बहु भरी ॥१०८ 
तहां स्‍्नान- करे सुख हेतु, 

बढ़भौ प्रेम, रस, बहु सुख देत । 
करी विनोद क्रीड़ा सुख पाय, 

झातत्द - उमस्‍्यों अत ते आय ॥१०६ 


उज्ज्वल कोमल वस्त्र सुर्ग॑र्ध,. 

पहरें देव महा सुख बंघ | 
कंकण , कुपडल., मुकुट अनूप, 

भूषण अनेक को कहै स्वरूप ॥११० 
गीत नृत्य वादित्र निर्घोंष, 

देविन सहित चल्यो सुर पोष । 
जिनवर मन्दिर देखे जाय, 

बहु आनन्द - करे - सुर राय ॥१११ 
अष्टो विधि ले - पूजा. करी, - 

शीस नवाय जिन .ह्तुति विस्तरी । 
जनम सफल -मेररो.-अति- भयौ, - 

जब -मैं -तुम्हरो दह्लकद्नर लबो ॥११२ 
सकल धर्म फल प्रकटओ्नो आज़, 

नैक तिहारि देखे. जिमस्ज | 
देबिन सहित प्रदक्षिण़ा दई, 

बहुत भक्ति.करि शुभ मति.भई ॥११३ 
कद जोड़े , ते बंदे पाठ, 

पुन्ति.. इन्हयझ्न:, पे . बेढे, आय । 
बोणा- बने मृदय डफक्ताल,. 

तय अप्सरा रूप , रसाल, ॥११४ 
किनम्त्र गाव (स्वर) सुरधर्रि जहां, 

बहुत सौर्य, रस उपज तहां। 
विकृप्तित वदन देवी मुंह मुख देखें, 

रूप राक्षि ,छबि भानु विशेषे ॥११४ 
शीत उष्ण, वर्षा, नही. तहां,, 

जय -रुज़ा. भय्‌ ,दुख -न , जहां । 
रात विवंस दीसे नहीं भेद, 

भल.प्रुत्ति - मूत्र .विबजित स्वेद ॥११६ 
शुक्र रुभिर तहां- अस्पिन अर्म, 

मांस “सस्ता : भेदा, तहीं कर्म। 
ध्रांतु उपधातु रहित तमुं आ, 

तभ स्फटिक मणि सोहै काय ॥११७ 
निद्रा आलस. पल नहों भेष, 

चढ़दइ विमान विक्रिया भेष। 
दीप समुद्र असंदेयनि फिरें,, 

जिम वांजा 'करि- पातक हरे ॥११५ 


प॑० शिसेमलिदात हुत 'धर्सार शततई 


अणिम महिमा गरिमा सार, 
लघिभा ईसत्व वंसत्व गुंणघार । 
काम कामत्व बुद्धि बहु लहीजे, 
ए अेंष्टो ऋद्धिदविव की कहीं जे ११६ 
दोहा -देव सुख को गेनि कहै, सोलह स्ते्गे प्रमोण । 
नाम आये विधि सुख कहै, सुनि हो चतुर सुजान ॥१२० 
चौपाई--सौंधर्म प्रथम ईशान जुजानि, 
तहाँ पटल इकतीस वखानि | 
विमान साठ लाख दूयूति धार, 
ऊंचौ सकल सुनौ विस्तार ॥१२१ 
दोहा--मरे तरें (नीचे) तें लेखि जे राजु डेढ उचित्त । 
सौधमे कहो ईशान पुनि यह प्रमाण सुनिमित्त ॥ १२२ 
चौपाई--सागर दोय आायु उत्कृष्ट, 
हाथ सात उन्नत तनु इष्ट। 
काया सौं सुख भगतें घोर , 
अव सुनु जु (यु) गल दूसरो वीर ॥१२३ 
सनतकुमार माहेन्द्र जु नाम, 
बौस लाख तहं कहे विमान | 
सतत पटल पुनि सोहै ज॑हां, 
राजु डेढ़ उचित्त है जहां ॥१२४ 
'सागर सात आयु तहं कहौज, 
कर छह उंनन्‍नत देह लहीज। 
देह स्पर्शेत सुख हित काम, 
युगल तीसरो कहौजे नाम ॥१२५ 
ब्रह्म ब्रद्मोत्तर जानहु स्वर्ग, 
विमान चार लाख सुनि वर्ग । 
राजु आध उचित्त अवकाश, 
- चार पटल सोहै सुख वासु ॥१२६ 
पतागर दस तहं आयु जु लीन, 
पंच हाथ तहं देह प्रवीन । 
रति - सुख माने देखे रूप, 
' चबौथो युगल सुनो पुनि भूप ॥१२७ 
लातव अर कापिष्ट बखानि, 
“राजु अं उचित्त सु जाति । 
पटल दीय तहं सोहै घने, 
सहस पचास विमान अति बने ॥१ रध 


चोौदह सागर आयु जु कही, 

पंच हाथ तनु उन्‍नत सही। 
रूप देख पुनि माने भोग, 

पंचम युगल सुनो नृूप 'जीग ॥१२६ 


'शुक्र जु महाशुक्र अभिशेम, 


सहस चालीस विमान शुभ घाम । 
पटल एक सुंनि श्रेणिक भूप, 
राज एक उचिस स्वरूप ॥१३० 
सोलह स्व आयु तहं लहै, 
हाथ चार देह उन्नत शुभ कहे । 
शंब्द ? सुने माने शुभ काम, 
' युगल' घटो सुनियों तुम शाम ॥१३१ 


' सत्तार जु अरि कहिए सहश्रार, 


विमान सह षट' सौहे सार । 
'राजु उचित्त आध तंह लेखि, 

पटल' एक पुनि कहिये पेखि ॥१३२ 
साढ़े तीन हाथ तनु उच्च, 

शब्द ' सुने सुख माने उच्च। 


' भ्रठा रह सागर आयु शुभ अंत, 


' सातवां जुगल कहौ पुनि संत ॥१३३ 


'आनत प्रोणत है सुख (इ) दाय, 


सांगर बीस आयु तह आइ। 
करत तहां तोन देह अति सोहै, 
मत की उमंग यहां धुख मोहै ॥१३४ 
अष्टम युगल सुनौ तुम नाम, 
आरण अच्युत है सुख धाम | 
हाथ भढ़ाई सौ है देह, 
मन ते सुख भुगते रतिनेह।॥१३५ 
सागर आयु कही बाईस, 
पुनि तुम पटल सुनो न रईस । 
स्वर्ग चार छः:ह पटल वखानि, 
राजु एक ऊंच सब जाति ११३६ 
बिमान सात सौ चार हुंथोक, 
इह विधि कहो सुनो सुरलोक । 
अधोग्रवेवक पटला है तीन, 
विमान एक सौ ग्यारह लीन ॥१३७ 
| (शिष पृ० २६ पर) 


१४ 


भहाकवि धवल श्रोर उनका हरिवंशपुराण' 


अपन्रश काव्यधारा में पुराणकाब्य ओर चरितकाव्य 
दो प्रभेद उल्लिखित हैं। पुराने कवियों की मूल रचता 
होते से इस प्रभेद को पुराण” कहा जाता है। पुराणों का 
प्रणयन प्राय: जैन प्रणेताओं द्वारा हुआ है। पुराण की 
परम्परा अपभ्र श में संस्कृत के हिन्दू पुराणों से सर्वथा 
भिन्न है। जैन वाडइमय आगम कहलाते हैं। आगम के चार 
अनुभाग निर्दिष्ट हैं--(१) प्रथमानुपोग (२) करणानुयोग 
(३) चरणानयोग (४) द्रव्यानुबोग । प्रथमानुयोग के ग्रंथ 
ही पुराण संज्ञा से सम्बोधित हुए हैं। इतिहास और पुराण 
में भेदक रेखा खींचते हुए कहा जा सकता है कि इतिहास 
एक पुरुष की कथा होती है और पुराण तिरमठ परुषों की 
जीवन कथा । वम्तृतः अपभ्रश के पुराण पौराणिक शैली 
में रचित प्रबंधकाव्य अथवा महाकाव्य है । 

अपभ्रश वाड्मय के प्रबंध काव्य-प्रणेताओं में महाकवि 
घवल का नाम अग्रगण्य है । प्रो० हीरालाल जैन ने 
/हलाहाबाद यूनिर्वासटी स्टडीज” भाग १, सन्‌ १६२५ 
में कबि घधवल द्वारा १२२ सन्धरियों एवं १८ हजार पद्यों में 
विरचित “हरिवंशपुराण' का निर्देश किया था। कैटलाग 
आफ संस्कृत एण्ड प्राकृत मेनस्किप्ट्स इन दि सी० पी 
एण्ड बरार, नागपुर सन्‌ १६२६ में पृष्ठ ७६५ पर भी 
इस ग्रथ का कुछ उल्लेख मिलता है। प्रस्तुत ग्रंय श्री 
दिगम्बर जन मदिर (वड़ा १३ पथियों का) जयपुर में 
विद्यमान है। इस महाकाव्य की हस्तलिखित प्रत्ति का 
अवलोकन ड।० कोछड ने डा० कस्तूरचंद जी कासलीवाल 
की कृपा से किया था । पंडित नाथ्राम प्रेपी ने भी घवल 
कृत 'हरिवगपुराण! का उल्लेख अपीते इतिहास में “कुछ 
अप्राप्य ग्रथ” शीष॑क में क्रिया है । 

महाकंवि धवन के पिया श्री का नाम सूर और मातु 
श्री का नार केसुल्ल था । आपके गुरू का नाम अम्बसेन 
था। आप ब्राह्मणकुल में उत्पन्न हुए थे परन्तु बाद में आप 
ने जेत धर्म अपनाया था। कवरि द्वारा निर्दिष्ट उल्लेखों के 
आधार पर उनकी प्रतिभा और कवित्व शक्ति का परिज्ञान 
हो जाता है। 'हरिवशपुराण' के आरम्भ में महाकवि घवल 
ने अपने पूर्ववर्ती कवियों एवं काव्यों का उल्लेख किया है 


[] श्रीमती अलका प्रचण्डिया 'दीति' एस ० ए० 


जिनमें अधिकांश कवि नवीं शी के हैं। यह आश्चर्य का 
विषय है कि महाकवि घवल ने महाकवि पुष्पदंत का नामो- 
ल्लेख नहीं किया जबकि वह एक असाधारण कवि थे। 
प्रो० हीरालाल जैन ने महाकवि घबल को पुष्पदंत का 
समकालीन मानते हुए उन्हें दमवीं शताब्दी में रखा है । 
निदिष्ट कवियों में से अप्तग को छोडकर सब नवीं शताब्दी 
के लगभग या उससे पूर्व हुए हैं। असग ने “अपना वीर- 
चरित' €त० शक्र सं० अर्यात्‌ ८८ ई० से लिखा था। 
अतः कल्पना को जा सकती है कि महाकवि घबल भी 
१०वी शताब्दी के बाद ही हुए होंगे। वस्तुतः घवल शक 
संवत्‌ की १०वीं शती के अन्तिम पाद या ११वीं शी के 
प्रथम पाद के महाकवि थे । 

हरिवंशपुराण' में २२वें तीथंकर यदवंशी नेमिनाथ 
का जीवन वृत्त अंकित है। साथ ही महाभारत के पात्र 
कौरव और पाण्डव तथा श्रीकृष्ण आदि महापुरुषों के 
जीवन वत्त भी प्रम्फित हैं। १२२ सन्धियों के इस काव्य 
ग्रंथ में प्रत्येक सो थों में कड़बकों की संख्या भिन्न-भिन्न 
है । छवी सन्धि में २९ कडतक है और १११वीं सन्धि में 
केवल चार । संधियों के अंतिम घत्ता में 'धवल' शब्द का 
प्रयोग परिलक्षित है। ग्रंथ में प्रायः प्रत्येक सन्धि की 
समाप्ति पर महाकवि ने भाषा वर्ण्ण:, पंचम व्ष्ण, माल- 
वेसिका वण्ण्ण', कौड़ वर्ण्ण: इत्यादि शब्दों का प्रयोग किया 
है । इम प्रकार के शब्दों में मगलपंच, टकार, पंचम, हिंदो- 
लिका, वकार, कोलाह आदि शब्दों का भी व्यवहार हुआ है। 

ग्रंयारम्भ में महाकवि ने 'हरिवंशपुराण” को 'सरोरुह 
(कमल) कहा है और इस कथा के पूर्व वकक्‍ताओं में चतु- 
मुंत्र और व्यास को आदर पूर्वक स्मरण किया है तदनंतर 
मंगनाचार के रूप में चौबीस तीर्थंकरों का स्तवन किया 
गया है । महाकवि धवल क्षणभंगुर शरीर की सश्वरता का 
वर्णन करते हुए स्थायी अविनाशी काव्यमय शरीर रचना 
का विचार करते हैं। यथा-- 

जो ण॒वि मरदइ ण छिज्जइ णवि पीडिज्जइ, 

अक्खउ भुवणि भुवणि आओ भीरुवि | 
(शेष पृ० कवर ३ पर) 


महाकवि श्रहेंद्यास : व्यक्तित्व एवं कतित्व 


भाषा भावों की संवाहिका है, प्राचीन भारतीय 
भाषाओं में संस्कृत को वरेण्य स्थान प्राप्त है किन्तु 
प्राचीन संस्कृत है या प्राकृत ? यह आज भी विवाद का 
विषय बना हुआ है। 'प्राकुत' और 'संस्कृत नामों से तो 
प्राकृत ही प्राचीन सिद्ध होती है। जैन मनीषी और 
कवियों ने आरम्भ में प्राकृत भाषा में ही ग्रंथों का प्रण- 
यन प्रारम्भ किया इसी कारण प्राचीन जेन साहित्य 
प्राकृत भाषा में ही उपलब्ध होता है, किन्तु 'अनुयोगद्वार 
सूत्र, जैसे ग्रंथों में संस्कृत ओर प्राकृत दोनों भाषाओं को 
ऋषिभाषित कहने के कारण' संस्कृत में भी विपुल मात्रा 
में जैन साहित्य का निर्माण हुआ जिसमें से अधिकांश भाग 
आज भी अलमारियों में पड़ा अन्वेषकोंकी बांट जोह रहा है। 

प्राचीन जैन वाड्मय में 'द्वादशांगवाणी” को सर्वोपरि 
स्थान प्राप्त है। आचाय समन्तभद्र ने जेन काव्य निर्माण 
का श्रीगणंश किया ओर तब से यह धारा अब तक 
अविच्छिन्न रूप में चली आ रही है । 

ईसा की तेरहवी चौदहवी शताब्दी जैन काव्यग्रंथ- 
निर्माण की दृष्टि से अत्यधिक महत्त्वपूर्ण है क्योंकि इस 
समय अनेक ज॑न काव्य ग्रंथों का प्रणयन हुआ। अहूंद्रास 
जैसा प्रतिभाशाली महाकवि भी इसी समय हुआ जिसने 
'धुरूदेव चम्पू” “मुनिसुत्रत काव्य” और “भव्यजनकण्ठा- 
भरण” रूप तीन रश्मियों का सुन्दर उपहार जन साहित्य 
को दिया । 

भव्यजनकण्ठाभरण के अध्ययन से यह स्पष्ट हो जाता 
है कि वे हिन्दू शास्त्रों के अप्रतिम अध्येता तथा विद्वान्‌ 
थे ।उक्त ग्रथ मे जगह-जगह दिये गये हिन्दी-शास्त्रों के 
उद्धरण इसके समुज्ज्वल निदर्शन है। इसी आधार पर 
प० कलाशचन्द शास्त्री ने उनके जैन धर्मानुयायी न होकर 
अन्य घधर्मानुयायी होने का अनुमान लगाया है। श्री नांथु- 
राम प्रेमी' का अनुमान है कि भहेंद्यास नाम न होकर 


ए डा० कपूर चन्द जेन, खतोली 


विशेषण ज॑सा हीं मालूम पड़ता है।* अतः सम्भव है कि 
उनका नाम कुछ ओर ही रहा हो । 

वे जन्मप्येन्त गृहस्थ ही रहे । गरृहस्थ रहते हुए भी 

उन्होंने अपनी ओजस्वी वाणी का उपयोग साधारण व्यक्ति 

के चित्रण में नहीं किया ॥ “मुनिसुन्नरतकाव्य” तथा पुरूदेव 
चम्पू” में उन्होंने मुनिसुत्रत तथा ऋषभदेव के चरित्र को 
प्रतिपादय बताया, तो भव्यजनकण्ठाभरण में आप्तादि 
तथा सम्यग्द्शन की महिमा का विवेचन किया है । प्राकृत 
व्यक्ति की प्रशंसा करने वाले कवियों को अहंद्वास तुच्छ 
दृष्टि से देखते थे।और राजा महाराजा आदि घन- 
सम्पन्न मनुष्यों की कविता द्वारा प्रशंसा करना जिनवाणी 
का अत्यधिक अपमान समभते थे । 

“सरस्वती कल्पलता स को वा 

सम्बद्ध यिष्यन्‌ जिनपारिजातम्‌ । 

विमुच्य काजी रतरूपमेषु व्यारोपयेत्याकृतनायकेषु ॥//। 

अहंंद्यास की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि उनके 
ग्रंथों में व्यथे का विस्तार नही है। हां 'पुरूदेवचम्पू' जैसे 
ग्रंथो मे जहां उन्होंने अपनी कला की कलाबाजियां दिखाई 
हैं, वहां उनके वर्णन देखते ही बनते हैं। न केवल उनके 
गदय ही “गद॒यः कवीनां निक्ष वदन्तिः की कसौटी पर 
सही उतरते है अपितु पद्य भी विभिन्‍न छन्‍्दों में गुथे और 
इलेषानुप्राणित होकर सहृदयों को बलातू अपनी ओर 
आकृष्ट कर लेते हैं । 
जन्मस्थात : 

महाकवि अहुद्यास ने अपने स्थान के सम्बन्ध में कोई 
सूचना नहीं दी । श्री नाथूराम प्रेमी ने उनके ग्रंथों का 
प्रचार कर्नाटक में अधिक होने के कारण उनके 
कर्नाटक में रहने का अनुमान लगाया है।* पण्डित 
आशाधर अपने अन्तिम समय में अवन्ती के नलकच्छपुर 
में रहे थे और वहीं उन्होंने जिनयज्ञकल्प, अतगा रधर्मामृत- 


श्ष, थर्षे ३६, कि० | 


टीका आदि ग्रंथ लिखे थे, यदि अहुंद्यास आशाघर के 
अन्तिम समय में उनके पास पहुंचे तो उनका स्थान अवंती 
प्रदेश मानना होगा किन्तु समुचित प्रमाणों के अभाव में 
कुछ निश्चित लिख पाना सभव नही है । 


श्री नाथूराम प्रेमी ने मदनकीति यतिपति के ही 
अहेहास बन जाने का अनुगान लगाया है। मदनकीति 
यतिपति, वादीन्द, विशालकीति, जिन्होंने पं० आशाघर से 
न्यायशारत्र पढ़कर विपक्षियों को जीता थ।, के शिष्य थे । 
वि० स० १४०४५ में रचित राजशेश्व रसूरि के “चतुविशति 
प्रबन्ध” में “मदनकीतिप्रवन्ध'” नाम का एक प्रबन्ध है, 
जिसमें मदनकीति के कर्णाठक जाकर विजयपुर नरेश 
कुन्तिभोज की सभा में काव्य-रचना करने और उनकी 
पुत्री से विवाह करने का वर्णन है। मदनकीति का बनाया 
“शाप्रनचनुरित्रशिका” ग्रथ उपलब्ध है ॥ प्रेमी जी ने 
लिखा है--“चतुविशति कथा को पढ़ने के बाद हमारा 
यह कल्पना करने को जी अवश्य होता है कि कही मदन- 
कीति ही वुमार्ग में ठोकरे खाते-खाते श्रन्‍्त में आशाधर 
की सूक्तियों से अहृहस न बन गए हो | पूर्ववित ग्रन्थों में 
(पुरूदेवचम्पू आदि मे) जो भाव व्यक्त किये गए है, उनसे 
इगा कल्पना को बहुत कुछ पुष्टि मिलती है और फिर यह 
अहुँद्यास नाम भी विशेषण जेसा ही मालूम पडता है। 
सभव है उनका वास्तविक नाम कुछ और ही रहा हो, यह 
माम एक तरह वी भावुकता और विनयशीलता ही प्रकट 
करता है ।/* पृष्ट प्रमाणों के अभाव मे इप मंत्र को भी 
वास्तविक रूप में स्वीकार नहीं किया जा सकता । 

पण्डित आश धर महान्‌ विद्वान होते हुए भो मुनि 
नही बने अपितु उन्होंने मुनियो के चरित्र मे पनप रही 
तत्कालीन शिथिलता की कडी आलोचना की है, वे गृहस्थ 
पण्डित थे अत: उनके शिष्य अहंंहास का भी पण्डित होना 
सभव है । डा० गुलाबचन्द्र चौधरी ने बहंंद्ाास को गुहस्थ 
पण्डित ही माना है । 


आशाधर का शिष्यत्व : 

यह विवादास्पद विषय है कि महाकवि अहुंह[स पंडित 
आशाधर के साक्षात्‌ शिष्य थेया नही। उन्होने अपने 
तीनों ग्रन्थों की प्रशस्तियों में पण्डित आशाधर का नाम 
बड़े आदर और सम्मान के साथ लिया है। अत: यहाँ 


अनेकाम्त 


तीनों ग्रंथों की प्रशस्तियां देना असमीचीन त होगा। मुनि- 
सुब्रत काव्य का अन्तिम पद है-- 

मिथ्यात्व कर्मपेटलैश्चि रमावते मे 

युग्मे दृशों, कुपथयाननिदानभूते । 
आशाधरोक्तिलसदजन सं प्रयोगे-- 
रच्छीकृते पृथलसत्पथमाश्रितोस्मि । 

अर्थात्‌ मेरे नयनयुगल चिरकाल से मिथ्यात्वकर्म के 
पटल से ढके हुए थे और मुझे कुमार्ग में ले जाने के कारण 
थे। आशाधर के उक्तिरूपी अंजन के प्रयोग से स्वच्छ 
होने पर मैंने जिनेन्द्र भगवान के सत्पथ का आश्रय लिया, 
इसी प्रकार पुरूदेव चपू का अन्तिम पद॒य है-- 

मिथ्यात्वपककलुष मम मानसेस्मिन्‌ 
आशाधरोक्तिकतक प्रसरे: प्रसन्‍्ते । 

शरदा पुरुदेवभक्‍त्या 

तच्चंपु दंभजलजेत समुज्जजुम्भे ॥ 

अर्थात्‌ जो पहले मिथ्यात्वरूपी पंक से मलिन था 
तथा पीछे चलकर आशाधर जी के सुभाषित रूपी कतक 
फल के प्रभाव मे निर्मेल हो गया ऐसे मेरे इस मानसमन 
रूपी मानसरोवर मे पुरूदेव जिनेन्द्र की भक्तिरूपी शरद 
ऋतु के द्वारा उल्लास को प्राप्त हुआ यह पुरूदेवचंपू रूपी 
कमल वृद्धि को प्राप्त हुआ है। 


उल्लासितेन 


इन दोनो पदूयों से इतना तो स्पष्ट है कि 9 हंहृ'स 
की दृष्टि या मानस आशज्ञाधर की सूक्तियों से निर्मल हुमा 
था पर उनके साक्षात्‌ शिष्य होने का प्रमाण नही मिलता, 
भव्यजनकण्ठ।भरण का यह पद भी द्रष्टव्य है-- 
युक्‍त्येव तेषा भरभीरवो ये गृहाश्रमस्थाश्चरितात्मधर्मा: । 
त एवं शैषाश्रमिणा सहाय्था धन्या: स्युराशाधरसूरिमुख्या: ।* 

अर्थात्‌ उन आचाये वर्ग रह के सद्वचनों को सुनकर 
ससार से डरे हुए जो गृहस्थाश्रम मे रहते हुए आत्मधर्म 
का पालन करते है और बाकी के ब्रह्मचय॑, बानप्ररथ तथा 
साधु आश्रम में रहने वालो के सहायक होते हैं वे आशा- 
धर सूरि प्रमुख धन्य है। 

इस पदय के आधार पर डा०» नेमिचाद्र शास्त्री ने 
लिखा है कि “इस पदुय में प्रकारान्तर से आशाधर की 
प्रशंशा की गई है और बताया गया है. कि गृहस्थाश्रम में 
रहते हुए भी वे जैन धर्म का पालन करते थे तथा अन्य 
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आश्रमवासियों की सहायता भी किया करते थे । इस पद्य 
में आशाधर की जिस परोपकार वृत्ति का निर्देश क्रिया 
गया है, उसका अनुभव कवि ने सभवतः अ्त्यक्ष किया है 
ओऔर प्रत्यक्ष में कहे जाने वाले सदवचन भी सूक्ति कहे- 
लाते हैं, अतएवं वहुत संभव है कि अहंद्यास आशाधर के 
समकालीन हों ।”' पण्डित कैलाशचन्द्र शास्त्री ने भी 
उक्त आधार पर अहुँद्यास का आशाधर के लघुसमकालीन 
होने का अनुमान किया है ।' किस्तु इस सन्दर्भ में पण्डित 
नाथ्र।म प्रेमी और पण्डित हरनाथ द्विवेदी के मतों की 
दृष्टि से ओझल नही किया जा सकता। प्रेमीजी ने लिखा 
है कि 'इन पदों में स्पष्ट ही उनकी सूक्तियों या उनके 
सद्प्रन्यों का ही संकेत है, जिनके द्वारा अहंदस को 
सन्‍्मार्भ की प्राप्ति हुई थी, गुरू शिष्यत्व का नहीं।* 
इसो प्रकार माणिकचन्द दिगमूतर जैन ग्रथमाला से प्रका- 
शित पुरूदेवचंपू के सपादक पण्डित जिनदाप्त झ्ास्त्री फई- 
कुले के मत पर कटाक्ष करते हुए पण्डित हरनाथ द्विवेदी 
ने लिखा है--पुरूदेवचपू के विज्ञ सतरादक फड़कुले महोदय 
ने अपनी पाण्डित्यपूर्ण भूमिका मे लिखा है कि उल्लिखित 
प्रशस्तियों से कविवर अहुंहास पण्डिताचार्य आशाधर जी 
के समकालीन निर्विवाद सिद्ध होते है। किन्तु कम से कम 
मैं आपकी इस निर्णायक सरणी से सहमत हो आपकी 
निविवादिता स्वीकार करते से असमर्थ हूं। क्योकि प्रण- 
स्तियों से यह नहीं सिद्ध हीाता कि आशाधर जी को 
साक्षात्कृति अहंद्ास जी को थी कि नही | सूक्‍्ति और 
उबित की अधिकता से यह अनुमान करता कि सक्षात्‌ 
आशाधर सूरि से अहंदस जी ने उपदेश ग्रहण कर उन्हें 
गुरू मान रखा था, यह प्रामाणिक प्रतीत नहीं होता । 
क्योंकि सूबिस और उबिन का अर्थ रचना-बद्ध प्रन्थ-संदर्भ 
का भी हो सकता है |" 

हमारे अनुमान से यह अधिक उचित शतीत होता है 
कि आशाधर के अन्तिम समय अर्थात्‌ वि० स० १३०० मे 
अहुंद्यास आशाधर जी के पास पहुंचे होगे और १-२ वर्ष 
साक्षात्‌ शिष्यत्व प्राप्त कर उनके धर्मामृत से प्रभावित 
होकर काव्य रचना में प्रवृत्त हुए होगे। जैसा कि उनके 
“घावनकापथ” ” (मुनिसुत्रत काव्य १०/६४) पदुय से 
भो व्यक्त द्वोता है । 


अहंद्ास नाम के अ्रनेक दिद्वान्‌ 

अहंहास नाम के दूसरे कवि रट्ठु कवि अहंद्वास है। 
यह जैन ब्राह्मण थे और इनके पिता का नाम नागकुमार 
था जो गंगा मार्रासह के चमूपति का डमरस १५वीं पीढ़ी 
में हुए थे। इनका समय भी १३०० ई० के आसपास 
स्वीकार किया गया है। 

रंट्ट कवि अहंद्यास कन्‍्तड़ भाषा के प्रकाण्ड विद्वान्‌ 
थे। उन्होने कन्नड़ भाषा मे अठ्ठमत नाम के महत्त्यपूर्ण 
ज्योतिष ग्रन्थ की रचना की है। यह ग्रथ पूरा नहीं 
मिलता । शक सबत्‌ की चोदहवी शताब्दी में भास्कर 
नाम के आंध्र कवि ने इस ग्रथ का तेलगु भाषा में अनु- 
वाद किया था । इस ग्रथ के उपलब्ध भाग मे वर्षा के 
चिक्त, शकुन, वायु-चक्र, गृहप्रवेश, भूकम्प-भूजात-फल, 
उत्पात-लक्षण, इन्द्रधनु लक्षण आदि विषयों का निरूपण 
किया गया है। पर ये अहंदास पुरूदेवचम्पू के कर्ता 
अहंहास से भिन्‍न है । 
अ्रहेंद्दात का समय : 

संस्कृत के अन्य महाकवियों की तरह महाकवि 
अहेंद[स का समय भी अन्धकाराच्छत्त है। यतः उन्होने 
अपने जन्म-समय, जन्म-स्थान, माता पिता आदि के सबंध 
में कोई उल्लेख नहीं किया है । फिर भी कतिपय प्रमाण 
ऐगे है, जिनसे उनका समय निर्धारण करना सम्भव है। 

अहुँदास के काल-निर्धारण में पूर्व और अपर सीमा 
निर्धारण के लिए क्रमश: आशाधर और अजितसेन महत्त्व- 
पूर्ण मानदण्ड है। अहंद्वास ने अपनी कृतियों मे आशाधर 
का नामोल्लेख जिस सम्मान और श्रद्धा से किया है, उससे 
तो इस अनुमान के लिए पर्याप्त अवकाश मिलता है कि वे 
आशाधर के संक्षिप्त शिष्य रहे होंगे। किन्तु आशाधर ने 
अपने ग्रथों में जिन आचार्यो और कवियों का उल्लेख 
किया है, उनमे अहंहास का उल्लेख नहीं है। यहा तक 
कि उनकी अन्तिम रचना अनगारध्रर्मामृत की टीका में 
अहंहास या उनके किसी ग्रन्थ का कोई उल्लेख नही है ।४ 

इससे इतना तो निविवाद सिद्ध है कि वे आशाधर 
के पश्चातवर्ती है। साथ ही आचार्य अजितसेन ने अपनी 
अलंकार चिन्तामणि में जिनसेन, हरिचन्द्र, वाग्भट आदि 
के साथ ही अहुंद्रास के मुनिसुन्नतकाव्य के अनेक श्लोक 
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उदाहरण स्वरूप दिये है-- 
चन्द्रशभं॑ नौमि यदंगकान्ति 
ज्योत्स्नेति मत्वा द्रवतीन्दुकान्त: । 
चको रयूथं पिबति स्फुटन्ति 
कृष्णंपि पक्ष किलकेरवाणि ॥।** 
“अ्रन्न चन्द्रप्रभागकान्तो ज्योत्स्ना बुद्धि: ज्योत्स्नासा- 
दृश्यं बिना न स्थादिति सादृश्यप्रतीतो भ्रान्तिमदलंकार: ।' 
“अन्रारोपविषये जिनांगकान्ती चकोरादीनां ज्योत्स्ता- 
नुभव: ।' “अलंकार चिन्तामरि ज्ञानपीठ सस्करण, 
पृष्ठ १२३, १३५ तथा २६६ । 
इसी प्रकार मुनिसुन्नत काव्य के १३४. २।३१, 
२।३२ तथा २।३३ श्लोक अलंकार चिन्तामणि के पृष्ठ 
२०५, २२८,२२८ तथा २११ पर उदाहरण स्वरूप प्रस्तुत 
किए गए हैं । 
इन श्लोको से यह स्पष्ट है कि अहुंद्ास अलंका र- 
चिन्तामणि के कर्त्ता आचार्य अजितसेन से पृ्व॑वर्ती हैं । 
सोभाग्य से हमें आशाधर के काल निर्धारणार्थ अधिक 
तही भटकना होगा उन्होंने अपनी अन्तिम रचना 'अनगा- 


अनेकांन्त 


रघर्मामृत की टीका' वि० स० १३०० में पूर्ण की थो ।" 
इससे पूर्व वे त्रिषष्टिस्मृतिशास्त्र', 'जिनयज्ञकल्प', सागार- 
धर्मामृत' की टीका” आदि महत्त्वपु्ण प्रन्थों की रचना कर 
चुके थे । ऐसा उक्त ग्रन्थों की प्रशस्तियों से _विदित होता 
है । यतः उन्होंने अपनी अन्तिम कृति 'अनगारघर्मामृत की 
टीका” १३०० वि० स० (१२४३ ई०) में पूर्ण की थी। 
अतः उनका रचना काल ईसा की !१श वीं शताब्दी का 
पूर्वाद्ध निश्चित है । अलंकार चिन्तामणि के कर्त्ता अजित- 
सेन का रचनाकाल डा० नेमिचन्द्र' शास्त्री ने वि० सं० 
१३०७-१३१७ तथा डा० ज्योतिप्रसाद जेन ने १२४०- 
१२७० ई० (१२६७-१३२७ वि० स०) माता है। 


आशाधर और अजितसेन के मध्यवतों होने के कारण 
अहंदास का समय १३वीं शताब्दी ई० का मंध्य-भाग 
मानना समीचीन होगा ।* (क्रमशः) 


अध्यक्ष संस्कृत विभाग, जैन कालेज 
बड़ा बाजार खतौली २५१२०१ (3० प्र०) 


संदर्भ-संकेत 


१. 'सक्‍कया पायया चेव भणिईओ होति-दोण्णिवा । 
सरमंडलम्मि गिज्जन्ते पसत्था इसिभासिया ॥/ 
अनुयोग द्वारसूत्र : व्यापार २०१० सत्र १२७ 
(सन्दर्भ जैन : संस्कृत काव्य के विकास मे जैन कवियो 
का योगदान) । 
भव्यजनकण्ठाभ रण, भूमिका, पृ० ८ 
' जैन साहित्य और इतिहास, पु० १४३ 
*. दासो भवराम्यहंतः, (मुनिसुन्नत काव्य १००४६) से भी 
यही ध्वनित होता है। 
- मुनिसुन्रतकाव्य, १९१२ 
* जन साहित्य और इतिहास, पु० १४३ 
जैत साहित्य और इतिहास पृ० १४३ 
जैन साहित्य का बहत्‌ इतिहास, भाग-६, पृ० १४ 
भव्यजनकण्ठा भरण पद्म सं० २३६ 
१०. तीर्थंकर महावीर और उतकी आचार्य परम्परा, 


च्ण ण 


शी कफ दूत इुट 


भाग-४, पृ० ५० 

११. भव्यजनकण्ठाभ रण, प्रस्तावना, पृ० १० 

१२. जैन साहित्य ओर इतिहास, पृ० १४२ 

१३. मुनिसृत्रतकाव्य भूमिका, पृ०ख १ 

१४, जेन धर्म का प्राचीन इतिहास, द्वितीय भाग, पृ०२४४ 

१५. गुरु गोपालदास वरेया स्मृतिग्रन्थ पृ० ४०१ तथा 
भारतीय ज्ञानपीठ से प्रकाशित अनगारधर्मामृत की 
प्रस्तःवना । 

१६. मुनिसुब्रतकाव्य, १.२ 

१७. 'नलकच्छपुर श्रीमन्‍्तेमि चेत्यालयेसिधत्‌ । 
विक्रमाब्दशतेष्वेषा द्रथोदशसु कातिके ॥* 
अनागा रघर्मामृत टीका प्रशस्ति, ३१ 

१८, अलंकार चिन्तामणि, प्रस्तावना, पु० ३४ भारतीय 
ज्ञानपीठ संस्करण । 

१६. व्यक्तिगत पत्र दिनांक २७-६-६२ के आधार पर । 


भगवती ग्र।राधना में तप का स्वरूप 


कर्मक्षयार्थ तप्यत इति तप: अर्थात्‌ कर्मक्षय के लिए 
जो तपा जाता है वह तप है। इसी प्रकार सम्यग्जञानरूपी 
नेत्र को धारण करने वाले साधु के द्वारा जो तपा जाता है 
उसे तप कहते है | यह तप का निरुक्तचर्थ है। कत्तंव्य और 
अकत्तेव्य को जानकर अकत्तेच्य का त्याग करना चारित्र 
है वही ज्ञान है और वही सम्यरदर्शन है, उस अकत्तंव्य के 
त्यागरूप चारित्र मे जो उद्योग और उपयोग होता है, उसको 
जिन भगवान ने तप कहा है अर्थात्‌ चारित्र मे उद्योग और 
उपयोग ही तप है। तप शब्द का अर्थ समीचीनतया निरोध 
करना होता है। रत्नन्नय की प्राप्ति के लिए इष्ट-अनिष्ट 
विषयों की आकांक्षा के निरोध का नाम हो तप है | इसके 
दो भेद हैं--१. बाह्य तप, २. आभ्यन्तर तप । उनमें भो 
प्रत्येक के छहु-छह भेद हैं। अनशन, अवमौदय, रसों का 
त्याग, वृत्तिपरिसंख्यान, कायक्लेश और विविक्तशय्या ये 
छह प्रकार के बाह्य तप है और प्रायश्वित, विनय, बैया- 
वृत्त्य, स्वाध्याय, व्युत्सगें और ध्यान ये आभ्यन्तर तप है। 

बाह्य और झ्राभ्यन्यर तप--बाह्य जन अन्य मत 
वाले और गृहस्थ आदि भी इन तपों को जानते है, इसी 
कारण अनशनादि तपों को बाह्य त्प कहते है तथा जो 
सन्‍्मार्ग को जानते हैं, उनके द्वारा जिसका आचरण किया 
जाता है, ऐसे तप आभ्यन्तर तप कहे जाते है। प्रायश्चित्त 
आदि तपो मे बाह्य द्रव्यों की अपेक्षा न होकर अन्तरग परि- 
णामों को मुख्यत्ता रहती है तथा इनका स्वयम्‌ ही सवेदन 
होता है, ये देखने में नहीं आते तथा इनको अनाहुँत लोग 
धारण नहीं कर सकते, इसी कारण प्रायश्चित्तादि को अत- 
रंग तप” कहा जाता है। कर्मो की निर्जरा मे समर्थ आभ्य- 
न्तर तथो की वृद्धि के लिए अनशनादि बाह्य तप किये जाते 
हैं। अत: आभ्यन्तर तप ही प्रधान है। यह आशभ्यन्तर तप 
शुद्ध और शुभ परिणामों से युक्त होता है, इसके बिना 
बाह्य तप निजेरा में समर्थ नहों द्ोता है । 


"7. कु० निज्ञा, बिलनोर 


आभ्यन्तर परिणामों की विशुद्धि का विह्न अनशनादि 
बाह्य तप है, जैसे किसी मनुष्य के मन में क्रोध उत्पन्न होने 
पर उस क्रोध का चिह्न भुकुटी चढाना होता है। इप प्रकार 
बाह्य और आशभ्यन्तर तपो में लिज्भ-लिज्धी भाव है ।' 
ब/ह्वा तप के भेद-- 

(१) अनशन--न अशन अर्थात्‌ अशन के न करने 
को या अत्प भोजन को अनशन” कहते हैं । घह तप तभी 
माना जाता है जब कर्मक्षय के लिए किया जाता है। अन- 
शन तप दो प्रकार का होता है--!. अद्धाशन २. सर्वान- 
शन । 

अद्धाशन (चतुर्थ उपवास से छह मास का उपवास) 
गृहणकाल ओर प्रतिसेवनाकाल में किया जाता है तथा 
सर्वानशत सन्यास ग्रहण करने से लेकर मरणपर्यनत तक 
किया जाता है । 

(२) अवमौदयं--बत्तीस ग्रास प्रमाण पुरुष के और 
अट्टाइस ग्रास प्रमाण स्त्री के आहार से से एक-दो ग्रास 
आदि की हानि के क्रम से जब तक एक ग्रास मात्र भी शेप 
होता है वह अवमोदय्य तप है।'' यह तप उत्तम क्षमा आदि 
रूप धममं की, छह आवश्यकों की, आतापन आदि योग की 
प्राप्ति के लिए, वायु आदि विषमता को दूर करने के लिए 
निद्रा को जीतने आदि के लिए किया जाता है 

(३) रसपारत्याग- दूध, दहं', घी, तेल, गुड़, पत्र- 
शाक, लवण आदि सबका अथवा एक-एक का त्याग रस- 
परित्याग'' नामक तप है। इसकी चार महाविक्ृतियां होती 
हैं--नवनीत, मद्य, मांस और मधु । ये क्रमशः अभिलाषा 
प्रसंग, द्प और असंयम को उत्पन्न करने वाली है ।'* इन्हें 
महाविकृतियाँ इसलिए कहा जाता है, क्योंकि ये मन को 
अत्यधिक विकासयृकत कर देती है ।'* अतः जिन भगवान 
की आज्ञा को धारण करने वाले, पाप से भयभीत तथा 
तप में एकाग्रता के इच्छुक को इन महाविक्वृतियों का सर्वथा 
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त्याग कर देना चाहिए ।" 

(४) वृत्तिपरिसंख्यान--मुभुक्षु को यह तप आशा 
की निवृत्ति के लिए इन्द्रिय सयम के लिए, तथा मोक्ष प्रात्ति 
के लिए सर्देव करना चाहिए। श्रवण भिक्षासे सम्बद्ध, 
दाता, चलना, पात्र गृह आदि विपयों से सम्बन्धित अनेक 
प्रकार के सकलपों के द्वारा शरीर के लिए वृत्ति करता है 
और यही वृत्तिपर्सिख्यान तप है ।” उदाहरणार्थ--पूर्व 
गमन किये हुए मार्ग से लौटते हुए भिक्षा मिलने पर हो 
ग्रहण करूंगा, सीधे मार्ग से जाने पर यदि मिली तो ग्रहण 
करूँगा अन्यथा नही आदि मार्ग विषयक ।” सोने, चाँदी, 
कांसी अथवा मिट्टी के पात्र द्वारा दी गयी भिक्षा ही ग्रहण 
करूंगा अन्यथा नहीं आदि पात्रविषयक । स्त्री, वालिका, 
युवती, वृद्धा अथवा अलकार युवत था अलऊक्ार रहित स्त्री 
से ही ग्रहण करूँगा अन्यथा नहीं आदि दाता विषयक ।* 
कुल्माष आदि से युक्त भात, चारो ओर व्यञ्जन के मध्य 
में पृष्पावली के समान रखते चावल आदि भोजन मिलने 
पर ही ग्रहण करूँगा, अन्यथा नही । इस प्रकार के अनेक 
भोजन सम्बन्धी नियम लेना वृत्ति4रिसख्यान है । 

(५) कायकक्‍लेश- कायोत्सर्ग करना, शयन, बैठना 
और अनेक विधिनियम ग्रहण करना, उनके द्व!रा आगगा- 
नुसार शरीर को कष्ट देना ही कायकलेश नाम का तप 
है ।४ उदाहणार्थ--तैज घूष में सूर्य को ओर मुख करऊ॑ 
गमन करना, जिस ग्राम में मुनि ठहरे हो उस ग्राम से अन्य 
ग्राम मे भिक्षा के लिए गमन करना और जाकर लौटना, 
चिकने स्तम्भ आदि के सहारे खड़ा रहना, एक स्थान पर 
निश्चल स्थित रहना, एक पैर से खड़े रहना, वीरासन 
प्रादि आसन लगाना, मृतक के समान निश्चेष्ट सोना, 
खुले आकाश मे शयत करना, न थूकना, न खुजाना, केश- 
लोच, रात्रि-जांगरण तथा आतापन आदि योग करना 
कायवलेश नामक तप है।' 

(६) विविक्‍तशय्या-- जिस वसति में मनोज्ञ अथवा 
अमनोज्ञ शब्द, रस, रूप, गन्ध और स्पशे के द्वारा अशुभ 
परिणाम नही होते अथवा स्वाध्याय ओर ध्यान में विध्त 
नहीं होता ।* जो खुले हुए अथवा बन्द द्वार वाली सम 
अथवा ऊँची-नीची भूमि वाली, बाहर के भाग में स्थित 
हो । स्त्री, नपुंसक पशुओं से रहित, ठडी या गर्म, उद्गम, 
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उत्पादन और एषणा दोषों से रहित, शय्या रहित हो ऐसी 
वसतिका के अन्दर या बाहर खड़ा होना बैठना अथवा 
शयन करना विविक्तशयनासन नाम का तप है। ऐसे 
एकान्त स्थान मे तिवास करने वाले साधु अध्ाधु लोगों के 
ससर्ग से उत्पन्न होने वाले मोह, राग और द्वेष से सन्तप्त 
नही होते ।४ 

बाह्म तप को विशेषता--बाह्य तप के करने से 
यति में अनेक ग्रुणों का प्रादुर्भाव हो जाता है, जसे--बाह्य 
तप से आत्मा, क्षपना कुल, गण, शिष्यप रम्परा सुशोभित 
होती है । आलस्य नष्ट हो जाता है। विशेषत: संसार का 
मूलकर्म नष्ट होटा हैं ।” बाह्य तप से बहुत से प्राणी समार 
से भयभीत हो जाते है, मिथ्यादृष्टियों मे सौम्यता आ जाती 
है तथा इस तप के करने से मोक्ष मार्ग प्रकाशित होता है। 
क्योकि तप के अभाव में कर्मों की निजंस सम्भव नही है 
इसके साथ ही जिन भगवान की आज्ञा का पालन हो जाता 
है ।' इस तप से शरीर मे लघृता और उससे सम्बद्ध रनेह 
का नाश, रागादि का उपशम होता है ।' अनशनादि तप 
से अनर्थकारी सुखशीलता का नाश, शरीर मे कृशता, 
ससार से विरक्ित होती है, इन्द्रियां दान्त होती है, वीर्या- 
चार में प्रवृत्ति तथा यति के जीवन के प्रति इच्छा भी 
समाप्त हो जाती है। बाह्य तप से शरीर, रस और सुख 
में आमक्ति नही रहती तथा कषायों का मर्दन होता है । 
मरणकाल मे जिस समस्त आहार का साधु को त्याग करना 
पड़ता है, उसका अभ्यास उसे बाह्य तप से ही हो जाता है, 
वह डु:ख-सुख मे समभाव को प्राप्त होता है, निद्रा पर 
विजय प्राप्तकर लेता है और ब्रह्म चयंकोी घारण करता है।" 


आध्पन्तर तप के भेद-- 

१ प्रायश्चित--अपराध को प्राप्त हुआ जीव जिस 
तप के द्वारा अपने पहले किये हुए पापों से विशुद्ध हो जाता 
है, वह प्रायश्चित्त' नामक आशभ्यन्तर तप है। यह तप 
आलोचना, प्रतिक्रमण, तदुभय, विवेक, व्युत्सगं, तप छेद, 
मूल परिहार और श्रद्धान के भेद से दस प्रकार का है "५ 
भगवती-आराघना विजयोदया टीका मे आलोचना आदि 
€ प्रकार का प्रायश्चित तप कहा है।'' € प्रकार इस 
प्रकार हैं--आलोचना, प्रतिक्रमण, तदुभय, विवेक, व्युत्सर्ग, 
तप, छेद, परिहार और उपस्थापन ।* 
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आचार्य आदि के समक्ष अपने दोषों का चारित्र 
आचारपूर्वक निवेदन करना आलोचना नामक प्रायश्चित 
है ।* यह दो प्रकार का है--सामान्य और विशेष। जिस 
मुनि को मूल नामक प्रायश्चित दिया जाता है वह सामान्य 
आलोचना तथा इसके अभाव में वह विशेष आलोचना 
करता है। अनेक अपराध करने वाला तथा सम्यक्त्व 
ब्रत आदि का घात करने वाला मुनि सामान्य आलोचना 
करता है। मैं आज से मुनि दीक्षा लेना चाहता हूं ओर मैं 
रत्नत्रय से हीन हूं। इस प्रकार आलोचना करना ही 
सामान्य आलोचना है।' दीक्षा से लेकर सब काल और 
क्षेत्र में जिस भाव और क्रम से जो दोष दिया गया है, 
उसकी उसी प्रकार आलोचना करना ही विशेष आलोचना 
है।'' विशुद्ध परिणाम वाले क्षपक के आलोचना प्रति- 
क्रमण आदि क्रिया प्रशस्त क्षोत्र मे, पूर्वाह्न अथवा अपराह्न- 
काल में, शुभ दिन, शुभ नक्षत्र और शुभ समय में होती 
है ।* सुचारित्र सम्पन्न क्षपक दक्षिण पाश्व मे पीछी के 
साथ हाथों की अंजलि को मस्तक से लगाकर मन, वचन, 
काय की शुद्धि पूर्वक गुरु की वन्दना करके सभो दोषों से 
रहित होकर आलोचना करता है ।* 

प्रतिक्रमरा--ससार से भवभीत और भोगों से 
विरक्‍्त साधु के द्वारा किये गये अपराध को, मेरे दुष्कृत 
मिथ्या हो, मेरे पाप शान्त हों । इत्यादि उपायो के द्वारा 
दूर करने को प्रतिक्रमण" नामक प्रायश्चित कहते हैं । 
अर्थात्‌ दोपो की <वृत्ति को प्रतिक्रमण कहते है । यह नाम 
प्रतिक्रमण, स्थापना प्रतिक्रमण, द्वव्यप्रतिक्रमण, क्षेत्रश्नति- 
क्रमण, कालप्रतिक्रमण और भावप्रतिक्रमण के भेद से छह 
प्रक।र का है।* भट्टिनी, दारिका आदि अयोग्य नामो का 
उच्चारण न करना नामप्रतिक्रण है। लिखित या खोदी 
हुई आप्तभासों की मूर्ति; त्रस और स्थावरों की आहृतियों 
को स्थापना शब्द से कहा गया है, उनमें आप्तभासो की 
मूतियों के समक्ष पूजन न करना स्थापना प्रतिक्रमण है तथा 
त्रस, स्थावर आदि रचनाओं को नष्ट न करना स्थापना 
प्रतिक्रण है। गृह, खेत आदि दस परिग्रहों का उद्गम, 
उत्पादन और एषणा दोषो से दृषित वसतिकाओं का, उप+ 
करणों का और भिक्षाओं का, अयोग्य आहारादि का और 


करना द्रश्यप्रतिक्रण है। जल, कीचड़ और श्रस स्थावर 
जीवों से युक्त क्षेत्रों में गमन-आगमन का त्याग क्षेत्र प्रति- 
ऋ्रमण है अथवा जिस क्षेत्र में रहने से रत्नत्रय की हानि 
हो, उसका त्याग क्षेत्र प्रतिक्मण है। रात, तीनों सन्ध्या, 
स्वाध्याथ और छह आवश्यकों के काल में गमन-आगमन 
आदि का व्यापार न करना कालप्रतिक्रमण है। भिथ्यात्व, 
असंयम, कषाय, राग-दढ्वेष, आहारादि संज्ञा, निदान, आतें- 
रौद्र आदि अशुभ परिणामों का तथा पृण्यास्वभूत शुभ 
परिणामों का त्याग भावप्रतिक्रमण है ।१ 


तदुभय--दुःस्त्रप्न, संक्लेश आदि से होने वाले दोषों 
के निराकरण के लिए जो आलोचना और प्रतिक्रमण दोनों 
प्रायश्वित किये जाते हैं, उसे तदुभय* प्रायश्चित कहते हैं । 

विबेक“-.. ससक्‍त अस्नादि में दोषों को दूर करने 
में असमर्थ साधु जो संसक्‍्त अन्नादि के उपकरणादि को 
अलग कर देता है, उसे विवेक प्रायश्चित्त कहते हैं। इसी 
प्रकार यदि साधु भूल से स्वयं अथवा दुसरों के द्वारा कभी 
अप्रासुक वस्तु को ग्रहण कर लेता है, तब स्मरण होते ही 
उसको छोड़ देना विवेक प्रायश्चित है, अथवा त्यागी हुई 
प्रासुक वस्तु भी यदि साधु ग्रहण कर लेता है तो स्मरण 
होते ही उसका त्याग कर देना विवेक है। यह गणविवेक 
ओर स्थानविवेऊ के भेद से दो प्रकार का है । 

म्‌त?--पाश्वेस्थ, संसकत, स्वच्छःद, अवसन्न भर 
कुशील मुनियों को अपरिमित अपराध होने से सम्पूर्ण 
दीक्षा छेदकर पुन: दीक्षा देना मूल प्रायश्चित है। जो 
सुखशील होने से बिना कारण अयोग्य का सेवन करता है 
वह पाश्वेस्थ कहलाता है अथवा जो निरतिचार संयम का 
मार्ग जानते हुए भी उसमें प्रवृत्ति नहीं करता, किन्तु 
संयम के पाश्ववर्ती मार्ग में बलता हे, वह न तो एकान्त 
से असंयमी ओर न निरतिचार से संयमी है, अतः उसे 
पाएवंसथ" कहते है। एक अन्य स्थान पर पाश्वेस्थ के 
विषय में कहा गया है कुछ साधु इन्द्रियरपी चोरों और 
कृषायरूपी हिसक जीवों के द्वारा पकड़े जाकर साधु संघ 
के मार्ग को छोड़कर साधुओं के पाश्वंवर्ती हो जाते हैं, 
यही कारण है कि यह पासत्थ या पाश्व॑स्थ कहे जाते हैं।'' 
संसक्त साधु-तट के समान अनेक रूप घारण करने वाला 


तृष्णा, मद _ तथा सकक्‍लेश के कारणरूप द्रव्यों का त्याग होता है वे पाश्वेस्थ के संसर्ग से पाश्वस्थ, कुशील के संसर्ग 
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से कुशील, और स्वच्छन्द के संसर्ग से स्वच्छन्द हो जाते 
हैं अर्थात्‌ वे दूसरे में मिलकर उन जैसे ही हो जाते हैं । 
इसी कारण संसक्त कहे जाते हैं ।" जो मुनि साधु संघ से 
तिकल कर आंग्रम विरुद्ध मार्ग की इच्छानुसार कल्पना 
करता है वह यथाछन्द साधु है । इन्द्रिय और कषाय- 
रूपी तीत्र परिणाम होने के कारण सुखपूर्वक समाधि में 
लगा जो साधु तेरह प्रकार की क्रियाओं में आलसी है ओर 
चरित्र प्रष्ट साधु की क्रिया करता है ऐसा साधु अवसन्न 
कहलाता है ।' जिस प्रकार जो कोई कीचड़ में फंस गया 
या मार्ग में थक गया तब उसको अवसन्‍्न कहा जाता है 
और वह अवसन्न द्रव्यरूप से है, उसी प्रकार चारित्र 
अशुद्धके भावसे अवसन्न होता है । वह उपकरण, वसतिका, 
स्वाध्याय, विहार करने की भूमि के शोधन में ईर्यासमिति 
आदि में स्वाध्याय के काल का ध्यान रखने में तथा 
समिति में तत्पर नहीं रहता, छह आवश्यकों में भालस्य 
करता है। इस प्रकौर चरित्र का पालन करते हुए वह खेद 


अनेकान्त 


खिन्‍न होने के कारण अवसन्‍्न कहा जाता है ।"' कुत्सित 
शील वाले मुनि को कुशील कहा जाता है। यह कौतुक 
कुशील, यूतिकर्मकुशील, प्रसेनिका कुशील, अप्रसेनिका 
कुशील, निर्मित्तकुशील, आजीव कुशील, कक्‍वकुशील, 
कुहन कुशील, सम्मुछेंनकुशील, प्रवातन कुशील आदि 

अनेक प्रकार का होता है | 
तप--शास्त्रविहित आचरण में दोष लगाने वाला, 
किन्तु सत्त्व, धैर्य आदि गुणों से युक्त श्रमण जो प्रायश्चित 
शास्त्रोक्त उपवास आदि करता है, वह तप प्रायश्चित है। 
छेद--असंयम के प्रति ग्लानि प्रकट करने के लिए 
दीक्षा काल को कम कर देना छेंद प्रायश्चित है। अन- 
गार घ॒र्मामृत (गा० ७५३) में कहा है--जो साधु चिर- 
काल से दीक्षित है, निमंद है, समर्थ है और श्र है यदि 
उससे अपराध हो जाए तो दिन, पक्ष या मास आदि का 
विभाग करके दीक्षा छेद देने को छेद प्रायश्वित कहते हैं। 

(क्रमश: ) 
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२६. भ० आ० गा० २३०, 
र८्ठ, भ०आण्गा० २३२, 


मुक्ति में करुणा 


सर्वे विदित है कि करुणा, अहिसाधर्म का एक अग 
है और करुणा को आचाय॑ कुन्दकुन्द ने मोह का चिन्ह 
कहा है --मोह की सत्ता को इंगित करने का साधन कहा 
है। तब कर्म-रहित मुक्त आत्माओं में करुणा की पुष्टि 
करना, उन्हें मोह से आवृत मानना, आखब-युक्त मानना 
कहां का स्थाय है ? ऐसे में मुक्त और संसारियों में अन्तर 
ही क्‍या होगा ? 

आचार्य कुन्दकुस्द महाराज कहते हैं -- 

'अटठे अजधागहर्णं, करुणाभावों य. तिरिग्र मणुणसु । 


विसएसू च पसंगो, मोहस्सेदाणि लिगाणि ॥।! 
प्रवचनसार ८५ 


पदार्थ का अयधार्थ ग्रहण और तिय॑च-मनुष्यों के प्रति 
करुणा का भाव तथा विषयों का प्रसंग (इष्ट विषयों में 
प्रीति और अनिष्ट विषयों में अप्रीति) ये तीनों ही मोह 
के चिन्हु-मोह के अस्तित्व को इंगित करने वाले हैं । 

'अर्थातामययातथ्य प्रतिपत्था, तियंड्मनृष्येष प्रेक्षाहें- 
त्वपि कारुण्य बुद्धथा च मोहमभीष्ट विषय प्रसंगेनराग- 
मभीष्ट विषयप्रीत्या हेषमिति त्रिभिलिज़रौ रधिगम्य झ्.गति 
संभवन्नपि जिभूमिकोअपि मोहो निहन्तव्य: ।! 

-प्रव० सा० तत्त्वदीपिका ८५ 

पदार्थों की अययातथ्यरूप प्रत्तिपत्ति और प्रेक्षकमाव- 
योग्य तियंबोंमनुष्यों में कर्णाबुद्धि तथा इष्ट विषयों की 
आपक्ति से राग और अनिष्ट विषयों की अप्रीति से ढवं प 
उक्त तीतों चिन्हों से मोह की पहिचान कर मोह को 
(संभावित भी जानकर) तुरन्त त्याग देना चाहिए । 

उक्त गाथा की तात्यय॑वृत्ति मे तो आचाय॑ ने शुद्धा- 
त्मोगलब्धि में करुणा को संयमभाव से विपरीत यानी 
असंपमभाव तक कह दिया है। तथ।हिं--- 

'शुद्धात्मोपलब्बिलक्षणपरमोपेक्षा,. संयमाह्विप रीत: 
करुणाभावों दयापरिणामश्च अथवा व्यवहारेण करुणाया 
अभाव: | “ता० बृ० वही 


: एक विसंगति 
[) पघहष्मचन्द्र शास्त्री, मई दिल्‍ली 


उक्त तथ्य होते हुए भी यदि कोई मुक्त आत्माओं में 
करुणा के अस्तित्व को स्वीकार करता है तो हम उसके 
पक्षपाती नहीं और ना ही हम उसे मूल आगम-रक्षक 
मानने को तंथार हैं । 

जैमा कि हम पहिले से लिखते रहे हैं कि हम मूल 
आगम को प्रमाण मानते हैं, भाषास्तरों की प्रामाणिकता 
में हमारी सहमति नहीं, कुछ भाषान्तर सिद्धान्तवातक 
भी हो सकते हैं; और कुछ जनसाधारण की समझ से बाहर 
भो। गत दितों किसी ने हम।रा ध्यात एक पोस्टर की 
और खींचा, जिसे पढ़कर हम अवाक रह गए। पोस्टर में 
प्रवचन का विषय छगा थ[--करुगा आत्मा और परमा- 
त्मा का स्ुभाव है ।/ जब हमने छानवीन की तो पता 
चला कि उक्त शीषेक का आधार एक श्लोक का भाषा- 
हूवान्‍तर है, जिसते पोस्टर छताने वालों को भरमा दिया। 
पाठकों क्री जावत॥।री के लिए हव उते यथावत्‌ दे रहे हैं। 
प्रसंग१क्त जीव का है | वहां कहा गय। है-- ; 

जानत परयतश्चोरउ, जग का स्ज्यतः पुनः । 

तस्प बन्ध प्रसनों न, सर्वाद्नवतरिक्षयात्‌ ॥॥ 

भाषात्त रकार के अर्य--मुक्तजीव मुक्त होने के बाद 
भी कर्ग। प्‌र्वक जगत को जानते तथा देखते हैं, पर इससे 
उनके यंध्व का प्रमग नई; आता, क्यों।क उनके सर्व प्रकार 
के अपन का पृररुप से क्षय ही चुकता है ।' 

वियारना यह है कि क्‍या उक्त अर्थ पूर्ववर्ती आचार्य 
कुन्दकुन्द ओर समस्त जैन आगम की मान्यता में ठीक है? 
जबकि कुन्दकुन्द क्णा को मोह का चिन्ह मान रहे हैं 
झौर समस्त जैन आगम मुक्त आत्मा में कर्मों का सर्वथा 
अभाव मान रहे है। श्लोक में मुक्ति में स्व आख्रव-क्षय 
होने का स्पष्ट निर्देश होने से यह भी सिद्ध होता है कि 
करुणा को मोह का चिन्ह मानने पर 'करुणापूर्वक! अथे 
की संगति नहीं बैठती, क्योंकि जहां करुणा है वहां आासख़व 
और बस्ध दोनों ही अवश्यं भावी हैं। फलत:--« 


थ | | छा ३ है हे .] ० ह 


वक्त भाषान्तर से तो ऐसा प्रतिभासित होता है जैसे 
भाषान्तरकार की दृष्टि मूल जैन सिद्धान्त को ओझल कर 
सरल अन्वय और एछब्दार्थ पर ही केन्द्रित हो गई हो । 
स्मरण रहे--आगम का अर्थ करने की कछ सीमाएं हैं। 
जहाँ मल. सिद्धान्त का व्याघात होता हो, वहाँ दविड- 
प्राणायाम करना पडता है और शब्द, अर्थ तथा फलितार्थ 
में पर्रपिर सोचना पडता है तथा ऐसा अन्वयाथथ करमा 
होता है जो मिद्धाग्त का छात न करे! जबकि ऊपर के 
भाषान्तर से समस्त जैन-मिद्धान्त का ही घाल हो गया 
है । यदि अजैसों--मान्य ईफ़्वर की भांति जैन-मान्य पर- 
मात्मा में भी करणा की कह्पनता की गई, तो इसमें सन्देह 
नहीं कि कालास्तर जैन-परमात्मा में भी जगत्कवेत्व, 
कर्मफलदातृत्व और मक्ति से पनरावक्तित्व के चक्कर में 
पड जाएँगे | अस्पों की भांति वे भी करुणा-वश सब कुछ 
करने लगेंगे, आदि ! 

इलोकवात्तिक में शंका उठाई है कि मक्त आत्मा करुणा 
पूर्वक जानते-देखते हैं वो उनके पनः बन्ध होगा ? आचार्प 
कहते हैं कि उनके सर्व श्रास्रतों के क्षय होने से प्रन: बन्ध 
नहीं होता । यह भी स्पष्टीकरण देते हैं कि बीतराग में 
स्नेह की पर्याय रूप करुणा की असंभावता है"**। तथाहि- 

पुन" प्रवर्तेनप्रसंगो जानतः: पश्यतश्च कामण्यादिति 
चेन, सर्वाख्नव परिक्षयात्‌ | वीतरागे स्नेहपर्यायस्य का रुण्या- 
संभवादूक्ति स्पृहादिवत्‌ ।! --त्त० श्लो० वा० १०४. 

इसी प्रसंग को राजवातिक में ऐसे उठाया गया है-- 
स्थादेतत्‌--व्यसनाणंवे निमग्नं जगदशेष॑ जानत: पश्यतश्च 
कारुण्यमुत्पद्यते ततश्व बन्ध इति; तत्त; कि कारणम्‌ ? 
सर्वालवपरिक्षयात्‌ । भक्ति स्नेहक्ृपा स्पृहादीतां रागवि- 
कल्पत्वाद्वीतरागे न ते सन्ति इति ।/ राज० वा० १०४५ 

यदि शंकाकार को ऐसी सम्भावना हो कि व्यसन 
समुद्र में डूबे समस्त जगत को जानते देखते हुए मुक्त जीवों 
को करुणा उत्पन्न होगी और उससे उसे बध होगा ? 
आचाये समाधान करते हैं कि ऐसी बात नहीं है; (उनके न 
करुणा होती है और ना ही बंध होता है), क्योकि उनके 
सब आखवों का क्षय हो गया है, ओर भक्ति, स्नेह, कृपा, 
ह्पृहा श्रादि सब राग रूप विकल्प हैं और ये सभी विकल्प 
बीतरागी में नहीं हैं। 


अनैकान्त 


प्रस्तुत प्रतंग में यह भी ध्यान रखना चाहिए कि 
जैसे व्यवहार में आहार, भय, मैथुन, परिग्रह संज्ञाओं कौ 
वभाविक--करमेदिय जन्य होते हुए भी जीव की स्वाभाविक 
संज्ञाएं कह दिया गया है अथवा जैसे गति, इन्द्रिय, काय, 
योग आदि मार्गगणाओं को जीव की कह दिया गया है--- 
कोई भी संसारी जीव क्‍यों न हो सब में ये सत्र होना 
स्वाभाविक हैं। और ये सब कथनी संसारी जीवों के लिए 
और संसारियों में है। वैसे ही आगम में करुणा को वैभा- 
बिक होते ह7 भी कही-कहीं जीव का स्वभाव कह दिया 
श्या है। पर, यह सब संपारी जीवों तक ही सीमित 
व्यवहार है। वास्तव में तो करुणा मोहनीय के क्षयोप- 
शम से और अकरुणा मोहगीय के उदय से होती है । यह 
सब अपेक्षा-भाव के कारण हैं, जब कि शुद्ध-स्वभावी मुक्त 
आत्माओं में अपेक्षा का सर्वया अभाव है। यह भी स्मरण 
रहे कि मूल-स्वभाव सद' पर-निरपेक्ष और सदाकालभावी 
होता है और विभाव पर-सापेक्ष और सीमित काल भावी 
होता है और संमारी जीवों में ही होता है । 

ये हम इसलिए लिख ?टहे हैं कि पाठक कहीं घबला 
१३-५-५ पृष्ठ ३६२ पर आए व्यास्यान 'करुणाएजोब- 
सहावस्स' से ऐसा न मान लें कि करुणा आत्मा और पर- 
मात्मा का स््रभाव है। यह उक्त कथन तो संमारी जीवों 
की मार्गणाओं के व्याख्यान प्रसंग में है और संसारी-जीवों 
के लिए ही है मुक्तात्मा के लिए नही । 

प्रश्न होता है कि कया जीव और आत्मा की परि- 
भाषा जुदा-जुदा है? हाँ, वास्तव में जीव शब्द व्याप्य 
(मात्र संत्ारियों तक सीमित) है और आत्मा शब्द व्यापक 
है। जीव-शब्द कमं-सत्ता की अपेक्षा मात्र तक सीमित है। 
जब तक जीवन है, आयु हैं, प्राण हैं तब तक इसे जीव 
कहने का व्यवहार है, पर मूल में तो वह आत्मा ही है । 
जब इसका संसार से (आयु, प्राण, जीवन से) छुटकारा 
हो जाता है इसे शुद्वात्मा या 'परमात्मा' कहा जाता है । 
कही भी इसे परमात्मा के बजाय परम जोब” नाम से 
संबोधित नहीं किया गया । यदि कही कर भी दिया गया 
हो तो उसे व्यवहार कथन ही समझना च्राहिए और ऐवा 
सब अभ्यास दशा से ही हुआ है। कहा भी है -'आउ 
पमाणं जीविदं णाम” अर्थात्‌ आयु के प्रमाण का नाम 
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जीवित है। जहाँ तक भायुव में है वहाँ तक जीव, जीवन 
या जीवित निर्देश है । 


जीव ओर आत्मा के स्वरूप के सम्बन्ध में धवला 
पुस्तक १४, ५, £, १६ पृ० १३ में जो प्रसंग शंका-समा- 
घात द्वारा उठाया है वह दुः्टव्य है। वहां जीवत्व को 
ओदबिकभाव तक कह दिया है। तथाहि-- 

'सिद्धा ण जोवा जीविदपुव्बा इदि। सिद्धाणं थि 
जीवत्त किण्ण इच्छिज्जदे ? णग, उवयारस्स सच्चत्ताभावा- 
दो। सिद्धेसु पाणाभ(वष्णहाणुव बत्तोदो जीवत्तं ण पारि- 
णामिय कितु कम्मविवागजं'''**'। तत्तो जोबभावों ओद- 
इओ त्ति सिद्ध । 

+रसिद्ध जीव नही है, जीवित पूर्व है। 


शंका--सिद्धों के भी जीवत्व स्वीकार क्यो नही 
किया जाता ? 


समाधान--नही, सिद्धों में जीवत्व उपचार से (कहा) 
है (ओर) उपचार को सत्य मानना ठीक नही । सिद्धों मे 
प्राणो का अभाव अन्यथा बन नहीं सकता। इसलिए 
जीवत्व पारिणामिक भाव (स्वभाव-भाव) नहीं है किन्तु 
कर्मोदय जन्य है'”'। इसलिए “जीव (ये) भाव औद- 
यिक है, ऐसा सिद्ध है । 

धवलाकार ने घिद्वान्त को सुरक्षित रखने की दृष्टि 
से इस बात को भी खोला है कि तत्त्वाथे सूत्र में जिस 
जीव(व को पारिणामिक भाव कहा है, वह (सांसारिक) 
प्राणो पर आधारित न होकर आत्मा के चेतना ग्रुण को 
लक्ष्य कर ही कहा है। भाव ऐसा है उनकी दृष्टि व्यवहार 
प्रहपित जीव पर न होकर व्यापक शब्द आत्मा के चेतन 
गुण पर ही रही है। तथाहि-- 

“तच्चत्यें जं जीबभावस्स प[रिणाप्रियत्तं परूविदंतं पाण 
धारणत्त पडुच्च ण परूविद कितु चेदणगुणमवलंबिय तत्व 
परूवणा कदा ।' पध्रव० पु० १४।४।६।१६ १० १३ 
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उक्त सभी तथ्यो के प्रकाश में हमें सोचना होगा कि 
हम 'मूल' की सुरक्षा को बढ़ावा दें या भावषान्तरों के 
प्रचार का सम्मान करें। हमने तो ऐसा देखा है कि कहीं- 
कही अरथेकर्ता अपने भाषान्तर में पद के पद विना अर्थ के 
ही छोड़ देते है, इससे पाठक वास्तविकता से अजान 
रह जाते है ज॑से हमने एक गाथा का अर्थ इस भांति देखा 
है जो प्रधूरा है-- 

“गोम्सट सगहथुत्तं गोम्मठदेवेण गोम्स्ट रद्य॑ । 

कम्माण णिज्जरट्ठं तच्चट्ठवधारणदूठ स्व ॥ 

जो यह गोम्मटसार ग्रथ का सग्रहरूप सून है वह श्री 
व्धमान नामा तीर्थंकर देव ने नथप्रमाण के गोचर कहा है 
ओर वह ज्ञानावरणादि कर्मों की निर्जरा के लिए तथा 
तत्त्वो क॑ स्वरूप का निश्चय होने के लिए जानना 
चाहिए ।' 


उक्त अथं में गोस्मट देवेण गोस्सर्ट रइय का मूल 
अर्थ छाड़कर, गाथा में अनिदिष्ट शब्दों का अर्थ “श्री वबध- 
मान नामा तोथंकर देव ने नय प्रमाण ग्रोचर कह्ठा द्दै/ 
जं।ड़ दिया है । 

इस प्रकार को विसगतिया इकट्ठी न हो और मूल 
आगम सुर।क्षत रह, इक दृष्टि से हम यद्वा-तद्द।रूप भाषा- 
न्तरा के अनुकूल नहा । हम ता एस [सद्धान्तज्ञा क निमाण 
के पक्ष म ह जा भविष्य म मूल-जागमो का सुराक्षत रख- 
कर मूल अर्थ का सही ग्रतिपादन कर सके । उक्त प्रसंग 
में ऊार जाए 'जावत. पश्यतश्चोष्ब| श्लाक का आगमानु- 
कूल अथ भी सोचिए ! हम तो इतना द्वी प्रार्थना करग 
कि-- 

'देवदेवस्यथ यइचेक्र, तस्थ चकस्थ या प्रभा । 

तयाच्छादित सर्वांगं, विद्वासाध्तन्तु सागसम्‌ ॥/' 

तीर्थथर समूह की ज्ञानप्रभा से जिसका सर्वाज्ध 
भाच्छादित है, ऐस आगम की विद्वदूगण हृत्या न करें। 


| 
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आज विश्व संत्रस्त है, चारों ओर आ।पा-धाती, मारा- 
मारी की भरमार है। भले ही शाक्राहारी-पशु मिल-बॉँट 
कर ख। लें यह संभव है। पर, यह कदापि सभव्र नहीं कि 
अभक्षय-भक्षी मानवरूपी ऋर दायव मार-धाड़ ओर छीना- 
झपटी से विराम ले सके, जबकि साधारण और शाकाहारी 
व्यक्ति भी पारग्रह लालवा और एक छत्र राज्य की चाह 
में दूसरे के अस्तित्व को ही सम/प्य करने की चाह में 
देखे जाते हैं। आज इस विसंग/त को ६र करने के लिए 
भाहता, कदणा, दया जैसे पृण्यों के सतय और हिस।, 
निर्देबता तथा क्रूरता जैसे पापों के परिहार पर जोर 
दिया जा रहा है, चारो ओर मासाहारी और शाकाहारियो 
द्वारा इनके प्रचार की धृम मची है । किसी अश में सासा- 
रिक-निविघध्त जीवन के लिए यह शुभ सकेत है। हम 
चाहते है--लोगो का ध्यान ओर भी ग्रहराई पर जाए 
और वे इस अनर्थ ताण्डव को जड़ को पकड़े । जब तक 
हसके भूल पर प्रहार नहीं किया जाता,आत्म-तोष और 
पर--परियग्रह-सचय की मर्यादा नहीं बाधी जाती, परिग्रह- 
निवृ त्ति को लक्ष्य नही बनाया जाता तब तक चाहे जैसे 
भी, जितना भी शोर मचाएं--सुब-शान्ति सर्वथा ही 
भसभव है। 
हम कहते रहे है कि सब पापों का मूल परिग्रह है। 
जैन-तीर्थकरो ने दिगम्बर--निष्परिग्रही होकर ही सर्व- 
पापों के परिह।र-रूप घ॒र्मं का मांगे प्रशस्त किया | हम 
यह मानने को कदापि तैयार नही कि परिमग्रह के होते हुए 
अन्य कोई ब्रत अणु या महाब्रत रूप मे पूर्णता को प्राप्त 
हो सकता हो । यदि ऐसा सभव होता तो वस्त्र या राग- 
द्ेषरूप परिग्रह की बढ़वारी में भी प्रहिता, सत्य आदि 
मद्नान्नतपूर्ण फलित हो जाते और सवस्त्र श्रावक भी महाव्रती 
बन सकते थे--परिग्रह में भी मुक्त हो जाती; पर, ऐसा 
नही है। इसी भांति आज दुनियां मे जो अ्नथे हैं भौर जो 
पहले द्वोते रहे है के सब परिग्रह-भावना के ही फल हैं। 


0) श्री पद्चचन्द्र शास्घों, नई दिल्‍ली 


उन अनर्थों को अपरिग्रह धर्म के प्रचार से ही दूर किया 
जा सकता है। लोगो की विस्तार-लालस। जैसे जैसे म्यून 
होती जायगी वैसे वैसे उन अंशों में सुख-शान्ति होती 
जायगी । क्‍या कहें ? आज महान परिग्रही व्यसनसेवी व्यक्ति 
तक अहिसा का नारा लगाकर दूसरों को जगाने का दम्भ 
भरने में लगा है। राज-चोर भी अधिक पूजा-पाठ और 
अधिक स्वाध्याय में लीन तक देखा जाता है; पर, इससे 
उसके चोर-कर्म या संचय-भाव मे शायद ही कोई कमी 
भाती हो । दूसरे शब्दों में वह पराए-अश को भात्मसात्‌ 
करने के कारण पर-दुखदायी होने से महान हिंसक भी है। 
नीतिका रो ने कहा है--जैसे शुद्ध जल से सागर नहीं भरते 
बेसे कोई एक व्यक्ति भो शुद्ध-स्याय-नोति से उपाजित धम 
से धनो नहीं हो सफता। अति परिपग्रही बनने के लिए ही 
अनेक पाप-पुंजों के साधन अपनाने पड़ते हैं; फिर भी खेद 
है कि यह मानव अपने मे समाहित दानवपन छोड़ने के 
लिए मूल-अपरियग्रह धर्म को नही बपनाता । अपितु अपनी 
दानवता को छुपाने के लिए भ० महावीर की अहिंसा 
आदि ज॑से बचकाने नारे लगाकर अन्य लोगों को भरमाता 
है भर स्वयं मे महान हिंसक बना रहता है, झूठ बोलता 
है, चोरी आदि दृष्कर्म करता रहता है। यहा तक कि कई 
लोग बाह्य छोड़ने का दिखावा कर परांयो के उपकार के 
बहाने धन के सम्रह मे लगे तक देखे जाते हैं। ह्वालाँ कि 
उद्देश्य की पूर्ति होना, न होना भवितव्याधीन है । हाँ ऐसे 
लोग परोपकार के बहाने प्रत्यक्ष मे अपना अपकार अवश्य 
कर लेते हैं । वे स्वयं भगवद्‌ भजन से वंचित रह जाते है । 
कहा भी है-- 

आए थे हरिभजन को ओटन लगे कपास ।' 

वर्षों पहिले एक चर्चा के मध्य हमने काशी में चन्दा 
इकट्ठा करने वाले, भभृतधघारी एक गंरक संन्यासी से 
कहा--महाशय, जब बापने गेंदकबाना धारण कर भगवद 
भजन का ध्य बना लिया, तब आपको पराई चिस्ता का 
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प्रश्न ही कहाँ रह गया ? जो आप घर-घर, दुकान-दुकात 
घुमकर इस गरुक थेली में पंसा इकट्ठा कर रहे हैं। 
बोले--हम पैसा छृते नहीं--भवतों को ही दे देते है वे 
ही धर्मशाला का निर्माण कार्य कराते हैं--इस काम से 
लोगों को लाभ होगा। हमने कहा--आपने सन्यास भग- 
वद्‌ भजन को लिया है या घरंशाला निर्माण कराने को ? 
बोले--हम कृतघ्त तो नही, जो प्राण-दान देने वालो का 
प्रत्युपकार न करें । लोग अन्नदान देकर हमारे प्राणो की 
रक्षा करते है और शास्त्रों मे अन्न को प्राण कहा गया है। 
यदि लोग हमें अन्न न दे तो हम मर जाएगे और तब--- 
जिसके लिए हमने संन्यास ग्रहण किया है वह भगवद्‌ 
भजन ऐसे ही रखा रह जायगा | हमने कहा--यदि प्राण 
रक्षा ही मुख्य है तो वह तो आप गृहस्थी में ही भली- 
भांति कर रहे होगे; सम्यासी क्यों बने ? वे बोले--हमारा 
जीवन चरित्र आपको मालूम नही है, इसी लिए आप 
ऐसी बाते कर रहे है। हम तो 'नारि भुई घर संपत्ति 
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तासी । सूड़ सुड़ाय भए संस्यासों ।/ के चक्कर में संन्यासी 
हुए हैं। हमने सोचा कि आज न जाने कितने संन्‍्यासी 
इब् श्रेणी के होंगे ? 

हमने पढ़ा है--राजकुमार सिद्धार्थ (गोतम बुद्ध) को 
वेराग्य तब हुआ जब उन्होने अर्थी (मुर्दे के जनाजे) को 
देखकर 'अ्र॒थ॑' (पदार्थ) स्वभाव का चिस्तवन किया | पर, 
भआाज का वातावरण बदला हुआ है। अब तो लोग अर्थी 
(धनिक) को देखकर अथे (धन) का वितवन करते हैं 
भौर इसी भाव मे वे धनिको को प्रथम दर्जा देते है । जैसा 
कि नही होना चाहिए। हमारे जैताचार्यों ने परिग्रह और 
परिग्रही दोनो से दूर रहने का सदेश दिया है। हमारे यहां 
जब परिग्रह त्याग का प्रसंग आया, तब आचार्यों ने स्पष्ट 
कहा कि तिल-तुपमात्र परिग्रह भी ससार का बीज है--- 
अत. वही कल्याण कर सकेगा जो सब्र कुछ (अन्तरंग- 
बहिरंग) परिग्रह छोड़कर परम दिगम्बर बन जायगा और 
वही कर्म-बन्धन को काटने में समर्थ हो सकेगा ।. के 


(१० १५ का शेषाश) 


मध्यम ग्रेवेयक सख्या कही, 
पटल तीन तहूं सो है सही। 


विमान एक सौ सात विराजे, 

देवि निसग विवर्जित राज ॥१३८ 
ऊपर ग्रेवेयक सो है जहां, 

पटल तीन पुनि कही तह जानि। 


विमान एकानव तहें जु बखान । 
दो कर देह कही तह 


सागर तीस भायु अधिकाई, 

अबर भेद को कहे बढ़ाई। 
नव निमतरें नौ जु विमान, 

एक पटल तह कहूऊ प्रमाण ॥१४० 
मर तहूं डेढ़ शरीर सुख देइ, 

सागर इकतीस आयु तहं लेइ। 
पश्चराग मय छबि तह लोन, 


जान ॥ १३६ 


पंचपंचोत्ते कहऊ प्रवीन ॥१४१ 
पटल एक तहूं छबि अधिकाई, 
पंच विमान कहे समुझाई | 


सागर आयु तद्दां तेतीस, | 
कर इक देह कही जगदीश ॥१४२ 


दोहा--त्रेसठ पटल जुगन कहे, सकल सुखनि की खानि। 
पुण्य जोग ते पाइए, उत्तम करमी ज,नि ॥६४३ 
ऊपर सोलह स्वगे ते, मोक्ष स्थान पर्यन्त । 
ऊचौ राजु एक सब, इह विधि गनि जे सत ॥१४४ 
चौपाई--अब सुनिए देविन आयु जु सही, 
पलल पांच सोधमे जु कही। 
पल्‍ल ईशान बताई, 
दो दो बढ़त बार है जाई ॥१४५ 
सात सात पुनि ऊपर कहीज, 
सोलहै पचपन पलल जु लही ज॑ । 
यह सक्षेप समुच्चय कही, 
अन्य भेद ग्रन्थनि में सही ॥१४६ 
दोहा--कर्म विप।क सब्र विधि कही, सुनी जु श्रेणिक भूष । 
मिथ्या धर्म जु छोड़िकं, धरो धर्म दृढ़ रूप ॥१४७ 
बीतराग जिनदेव जू, सकल कीति मुनि धोर। 
वडित शिरोमणिदास को, करहु कर्म सब दूरि १४८ 
इति श्री धर्मंसार ग्रथे भट्टारक श्री सकलकरींति उप- 
देशात्‌ पंडित शिरोमणिदास विरचिते कमेविपाक कथन 


ताम चतुर्थे संधि समाप्त: । मे डे 
६८, विश्वास रोड, विश्वात तए्र, 
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सात 


जरा सोचिए ! 


१. धामिक शिक्षा के कम्प्यूटर : 

यह कम्प्यूटर युग है और विश्व तथा अपने देश भारत 
ने इस दिशा मे पर्याप्त प्रगति की है। जो कार्य पहिले 
महीनो ओर सालो में पुरा किया जाता था, वह अब 
कम्प्यूटरो द्वारा त्वरित सपन्‍न कर लिया जाता है। इस 
प्रक्रिय मे समय और द्रव्य दोनं। की बचत है। यद्यपि 
थोड़ी हानि भी हे और वह है--क्लकों आदि की छंटनी के 
आसार की, उनके बंकार हो जाने की समावनाओ को । 
पर, सरकार बड़ी सम्झदार है। जब वह सरकार बनी है, 
तो वह प्रजा के हितो क॑ मांगे भी खोजेगी। यह उसका 
कार्य और फर्ज है; 'हमे इससे क्‍या लेना-देना । अस्तु । 

हम तो इस समय धर्म-क्षेत्र मे बंठ है और धर्म की 
बात कर रहे है । स्मरण होगा कि पहले समय में जीवत 
का तिद्दाई-अश व्यय कर--वह भी बड़े परिश्रम से शिक्षा 
ग्रहण की जाती थी ओर फर भी नष्णात हान में सदह रह 
जाता था भार वष-दो वष ट्रातग-सेन्टर क चक्कर लगाकर 
उस सनदेह का दुर किया जाता था- तब कहां सताष हवाता 
था। आज तक के सभा निष्णात विद्वान बुजुर्गों का इसी 
मांगे से गुजरना पड़ा ६ै। एसी स्थिति भार आज को 
स्थित का मुकाबला करन से अब ता एसा स्पष्ट हान लगा 
हू कि वास्तव म आज धम-क्षत्र मे शिक्षा के साधन म 
कम्प्यूटर का (नमाण हा चुका है । जा कार्य दीघंकाल में 
सम्पन्न ह्वात्ता था बहू काय अब साप्ताहुक या पाक्षक 
शिक्षण-शरविरा द्वारा अल्प समय मे पूरा होन लगा हू 
तताआ क॑ शब्दा म इस चमत्कार तक कह दिया जा५ ता 
भी सन्देह नहा ! ठाक भी है वह नता हां क्‍या जो कोई 
चमत्कार न कर । अस्तु, 

हमने एसे कम्प्यूटर।इज्ड कई शिक्षण-शिविरो को देखा 
है भोर आदूयापान्त--उद्घादन स विंसर्जन पयंन्त देखा 
हूं। व्यवस्थापको, शिक्षका ओर शिक्षाथियों को भी देखा 
हूं । दमने कसा ।शक्षण-शिवर के उद्घाठन में नेताओं का 
सटेज पर विराजमान देखा, उन्दे मालाएँ पहनते देखा भोर 


परस्पर प्रशंसन्ति' का अनुसरण करते हुए देखा । यह सब 
हमारे मन्तव्य के अनुकूल न हो ऐसी बात भी नही । परन्तु 
हमे दुख तब होता है जब किसी बारात में वर को पीछे 
फेक स्वय बाराती पहिले से मालाएँ पहिनने लग जायें ओर 
यश लूटने लग जाये , एक शिविर-उद्घाटन में हमने देखा 
कि शिविर में निमन्त्रित शिक्षक विद्वान नीचे जन सधारण 
में मौन से नोचा मुख ॥कए बेठे थे (मानों वे अपनी अब- 
हलना के दई मे हो) और आवोजक तया नेता ऊँची स्टेज 
पर विराजमान थे । हमारा शिर शर्म से नीचे झुक गया । 
एक शिक्षक न हमे इसका इशारा भी किया । इससे ऐसा 
न समझे कि हम किसी के सनन्‍्मान के पक्षपाती नहीं। हम 
सनन्‍्मान देना चाहते है पर लक्ष्मी से पहिले सरस्वती को । 
भौर ऐसा करना-दखना हमारी धमतियों और रक्त मे 
समाया हुआ है। हम तब भी पीड़ा ोती है जब कोई 
विद्वान्‌ व्यक्त कभी अमुक किस्ती धन या धनी का सन्मास 
ते कर; उसका खुशामद कर । यतः हमारी दुष्ट में सत्मान 
ओर खुशामद दाना क्रमश. उठे और गिरे, दो भिन्न 
स्तरढ्। 

हाँ, ता कम्प्यूटर की बात है । हम तो ऐसे शिक्षण- 
सत्रो का कम्प्यूटर और कम्प्यूटर तंयार करने की फंक्टरी 
हा कहंगे, जिनस अल्पकाल म & शिक्षक रूपी-कम्प्यूटर 
नए कम्प्यूटरा का तैयार करत हूृ। ओर तेबार नये 
कम्प्यूटर अन्य नए कम्प्यूटरो का। इनसे एक लाभ यह भो 
होगा |क हम स्वय अ।चार-विचा र प/हूकर बच्चा का कोई 
लादर्श उपास्थत करन के कष्ट स छुटकारा भी मिला 
रहेगा कम्प्यूटर, कम्प्यूटरों का निर्माण सस्ते मे ही करते 
रहग । अस्तु; इस |बषय म हम ता बाद मे लिखेंगे। पहिले 
आप ही सांचए, कि यहू उपाय धर्म-नशक्षा म कितता 
कारगर रहगा १कद्दी ऐसा ता नद्दी कि जेसे सरकारी कम्प्यूटर 
कभी-कभी प्रायः मलत बिजली विल बताते है, बेसे अध- 
कचरे ध््ं-कम्प्यूटर जैन धरम की गलत तस्वीर खींच धर्म 
को विक्रुत करन मे सद्दायी सिद्ध हो । सोचिए 
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इससे ऐसा भी न समझें कि हम सत्रों के प्रतिकन हैं, 
अणित हम तो चाहते हैं--सत्र लम्बे चलें। जिन्हें समय हो 
उनके रैगूलर चलें। हपें खशी होगी यदि कुछ प्रशिक्षणार्थी 
लम्बे सप्य तक, तिग्रमित वीर सेवा मन्दिर! का सहयोग 
लेने कौं दिल्ला में मोचें। वीर मेवा मन्दिर उनके शिक्षण 
बी संपचित दा्वस्था करेगा ऐसा हपारा विक्रम है। 
कपया दस मंत्रंध में सोचें और महासचिव से संपर्क कर 
मार्ग प्रणस्त करें! 

त्तक बात और सपाज में चारों और पौर ठै कि विदान 
नहीं धिलते। हशचलित भी शाजर धर्त दाने के लिए शिक्षक 
कैगार किए जा रहें तों। बडी खी की बात है क्रि काम 
आगे बड़े और सभी तगर कष्छ न कप्ठत शागिक शिक्षा चलती 
रहें | स्करजों में अन्य विषणों के अध्यापकों को जिश्वित कर 
चन्‍हें अतिरिक्त अल्पराशि टेकर क्ाम चलागा जाने की 
स्क्रीम ठीक हो । पर ?प गर सोचते हैं क्रि कहीं ऐपान 
हो. जाय कि इससे फिन्‍्ह्रीं स्क्रलों में जमे हुए धामसिक 
निरणात विद्वानों को रात्रि रद्वानी एड जाय । क्योंकि यह 
अर्थ-यग है, हर व्यक्ति पैसा ज्यादा चाहता है, झौर देने 
वाला भी पैसा बनाना चाठढ्ता है। गोेगे हें मेंठगे बिदानों 
को कौन रखेगा ? जब उसे सस्ते में शिक्षक मिलते हों । 
इस दिणा में यदि प्रवन्धकों की द्टिण सद्ठी रहे और ते 
विद्ानों को जो जहां है) जमे रहते दें और पहिले पृर्ण निषणप्त 
ब्रिद्रानों को स्थान दें, और पैसा का लोच न करें तभी ठीक 
होगा । अन्पथा, अर्थ की दष्ट में संकनित लोग, पैसा 
बचाने के ख्याल में, लगे हुए विद्वानों तक को जवाब देकर 
यह सारा और वलन्द न कर दें कि--विद्वान मिलते ही 
नहीं हैं। आगे क्या होगा इसे तो हम नहीं जानते, समय 
ही बतायेगा कि विद्वानों को ठोकरें खानी पडेगी या उनका 
सन्‍्मान रहेगा या धर्म की पढाई ठीक चजेगी भी या 
नहीं ? हों सकता है कही ये धमे-वद्धि के सस्ते बहाने, धर्म- 
ह्ास का ही श्रीगणेश न हो | जरा सोचिए । 
२. श्रपरिग्रह ही क्यों ? 

ऊँचे स्वर में अहिसा का जयकारा देने वाले तथा 
अपनी सत्यवादिता, ईमानदारी ओर सुशीलपने का दावा 
करने वाले किसी व्यक्ति के घर चोरी हो जाय, डाका पड़ 
जाय, या कोई आयकर अधिकारी व विक्रोकर अधिकारी 


छात्रा डॉल दे, तो ऐमी घटनाओं के घटन कौ आप उप 
व्यक्ति का दुभग्यि कहकर घटना के सूत्रधार चौर, डाक व 
सम्बन्धित राज्याधिकरारियों कौ कोर्पेंगे तथा जिसके साथ 
ऐमी घटनाएँ घटी हों उतके प्रति सहानुभूति प्रकट करेंगे । 
ऐया क्‍यों ? इसीलिए न कि वड़ आपका हमसफर है--आप 
भी उसी श्रेणी के हैं जिसमें रहकर वह लोगों में जीवित 
है। आप सौचते हैं कि कल को हमारे साथ भी ऐसी ही 
घटना हो सकती है। हम सत्र एक ही थैली के चट॒टे-बटटे 
ही तो हैं। यदि 7 हीं ऐपा हमारे साथ घट गया तब हमें 
कन पजछ्छेगा ? कौर्ट सान्वता भी ने देगा और न कोई 
हमारी सहायता ही करेगा। बस, आप उसके हमदर्द हो 
जाते हैं । 

अब जरा संबंधित ठयक्ति कौ विशेषताओं का विश्लेषण 
की जिए । यटयत्रि बढ़ अटिसा का प्रचारक, सत्यवादी, लोगों 
में प्रामाणिक और सदाचारी भी है फिर भी उसके छापा 
पढ़ गया, चोरी हो गई । इसमें आप आश्चर्य न करें क्योंकि 
अटिपक सतावादी आदि के साथ ऐसी घटनाओं का कोई 
बिरोध नहीं--अहिसक संत्यवादी, प्रामाणिक और सदा- 
नारी गाक्तित्व में धन हो सकता है और घन होने पर 
चोरी भी हो मकती है, डाका भी पड सकता है और छापा 
भी पट सकता है। हां यदि उसके पास घन [परिय्रहौ| न 
होता तो ऐसी नौवत की संभावना से अवश्य बचा जा 
सकता था। और इसी धन आदि पर-वस्तु को हम परियग्रह 
के नाम से संबोधित कर रहे हैं। जो समस्त संकटों का 
कारण बनता है। 

शायद आप हमारी दष्टि से सहमत हो सकें, इसीलिए 
ह्रप उसका संकेत दे रहे हैं। क्या आपने कभी सोचा है कि 
कोई भी व्यक्ति हिंसा आदि पाप करने को कब और क्यों 
मजबूर होता है? वह हिंसा आदि पाप तभी करता है जब 
उसमें मिथ्यात्व, क्रोध-मान माया, लोभ की मात्रा हो और 
इनकी मात्रा तभी होगी जब उससें राग-देष हों और राग- 
देष के कारण ही उसमें हास्य, रति-अरति, शोक भय, 
जुगुप्छा और वेद भी होंगे। इन सभी बातों को जैन-दर्शेन 
में अन्तरंग-परिग्रह कहा गया है और इन्हीं के कारण 
बहिरंग-परिग्रह की तर-तम मात्रा भी होती है। अतः 
सब पापों का मूल-परिग्रह है ऐता मानना चाहिए और पंच- 


१३, ब्तें ११; किं० हे 


परमैष्ठी का पद भी परिय्रह के बिना अर्थात्‌ अपरि ग्रह. में ही 
होता है। कोई भी परिंग्रही, परमैष्ठी पद में नहीं पहुंचा और 
कोई भी परिग्रही अम्य चार पापों का त्याग भी पूर्ण न कर 
सका। फिर भौ आउचय है कि लोग अहिसा को ही बढ़ावा 
क्यों दे रहे हैं और अहिसा के मूल अयरिग्रह की उपैक्षा कर 
रहे हैं? 

आए दिन घटनाएँ घट रही हैं । एक जैनी ने किसी 
परिवार के आठ सदस्यों को मौत के घाट उतार दिया। 
अमुक किसी अन्य ने मंदिर से लाखों की चोरी कर ली 
और किसी ने किसी राजकीय कार्यालय में जाकर वहाँ ऊे 
स्टाफ के साथ अभद ठयवहार किया। इन सभी काण्डों कौ 
जड में हिसादि की भावनाएँ प्रमुख नहीं थीं अपितु ये सब 
घटनाएँ 7रिग्रड् को लेकर घटित हुईं। परियग्रह कौ लालसा 
ने हत्या कराई, परिग्रहठ की लालसा ने चोरी कराई और 
तीव्र-राग, तीब्रक्रषाय व मूर्च्छा रूपी परिग्रद ने हौ अभद्र 
व्यवहार की प्रेरणा दी। 


जैन आगमपों हैं जहां जो और जितना भी उपदेण है, 
सभी मोद रूपी परियग्रह के त्याग पर विशेष बल देने के 
प्रसंग में है और मोहतीय कर्म आठों कर्मों का राजा है । 
इसी कर्म के उदय से सब पाप होते हैं। मोह को हम मच्छा 
भी कहते हैं और म्‌च्छा ही परिग्रद है। इस मोह की 
महिमा विचित्र टै। यदि किसी का भाई, भनीजञा या बेटा 
कुव्यपनी है और वह संकट में है तो मोह ही संरक्षकों को 
उसकी बुराइयों को छिपाकर, उसकी सहायता और 
उपचार में लाखों-लाखों द्रठ्प व्यय करने को मजबूर करता 
है ॥ कही-कहीं ऐमी कृव्पसती, क्लेशकारी और अवहेलना 
करने वाली सन्‍तान को भी मग्ता-विता आदि छाती से 
लगाकर रखते हैं और स्वयं संकट मोन लेते हैं। जब कि 
धामिक जगत की दृष्टि में वे सभी त्याज्य होते हैं । भला, 
पापी में अपनापन केसे न्याय्य हो सकता है ? तत्वज्ञ की 
दृष्टि में जो बुरा है वह बुरा ही है--हेय है । यदि मानव 
ऐसा दृढ़ हो और ऐसे में मोह--परिग्रह को जड-मूल से 
काटने का यत्न करे तो वह शेष चारों पापों का सहज ही 
परिहार कर सकता है। पर, दिक्कत यह है कि इस मोही 
ने परिग्रह की चाह में अआहिसा आदि को संग्रह का मार्ग 
बना रखा है। आज अहिसा का नारा देने वाला कहीं 


घमेक्ञाफ 


अधिक परिग्रही भी हो सकता है--अपैक्षाकृत जन-ताधारण 
के। आज अधिक परियग्रढी (यदि वढ़ मोही है तो) दवा 
के ताम पर अधिक दाती बनकर लोगों में यश लटने और 
दपरों पर अपती थोथी निःस्वार्थता कौ धाक जमाने कौ 
कोशिश करे तो भी आएचर्य नहीं । ऐसा मनृष्य अवसर 
बिता चक्रे अनकल समय आने पर अगने घन और यश के 
भ्ण्दार भरता रहे तो भी कोई बड़ौ बात नहीं । 
वे दानी, जौ परिग्रह-त्याग के मिप किसी अनष्ठान या 
किपी निर्माण आदि के विमित्त लाखों-हजारों का दान देते 
हैं। कया वास्तव में वे सभी स्व-दव्य का स्री सायनों में 
उत्मर्ग करते हैं ? क्या सभी दान की परिभाषा जातते हैं ? 
या सभी को प्र से ज्यादा लगाव होता है? नहीं । हाँ, 
कूछ लोग जानने वाले होते होंगे । अधिकांश में कोई देखा- 
देखी, कोई लिहाज या शर्मा-शर्मी दी देते होंगे। उनमें भी 
अधिकांश यश के लिए पैसा देते हों या कोई अकाम-निर्जरा 
जैसी करते हों तब भी आशचयें नहीं । ये सभी चिह्ल परि- 
ग्रह के हैं और इनसे पर-वच्त्‌ के प्रति अपनत्व ही पुष्ट 
होता है--छुटता कुछ नहीं। और जब तक पर से छुटकारा 
नहीं होता तब तक जिन या जैन नही बना जाता। फलत': 
जैन बनने के लिए हमें मन-वचन काया से सही माग्रनों में 
परिग्रह का त्याग करना होगा । जब तक ऐसा नहीं होता 
तब तक कोई भी ब्रत नहीं पल सक्रता और ना ही जैन 
सुरक्षित रह सकता है--यह निश्चय समझिए । 
३. कुन्दकुन्द भारती : एक श्रम्युदय : 
जैन मुनि और जैन श्रात्रकों में आचार्य कुन्दकुन्द का 
नाम बडी आदर-भक्ति से लिया जाता हैं और शास्त्र 
प्रवचन से पूर्व सभी उन्हें मंगल रूप में स्मरण करते हैं । 
आज दिगम्बरों में धर्म-विषवक जो और जितना ज्ञान, 
आचार विचार है वह सब भ॑। कुन्दकुन्द आम्नाय की देन 
कह जाता है। शास्त्र पढ़ने से पूर्व सभी लोग “मंगल कुन्द- 
कुन्दार्यो' तथा 'कुन्दकुन्दाम्नायी विरचित” आदि बोलते 
हैं । आज भी कुन्दकुन्दाचार्यकृत शास्त्रों के अपूर्वे भण्डार 
हैं केवल उन्हें पढ़ने और तदनुरूप आचरण करने की 
आवश्यकता है; बिना इनके लोग भटक रहे हैं। हम आधा 
करें कि कुन्दकुन्द-मारती इन प्रसंगों को भटकन को दूर 
करेगी । 


स्मरण रहे कि कुछ वर्षों पूर्व मुनि श्री विद्यानन्द जी 
का धयान इस ओर गया और उन्होंने “कुन्दकुन्द-भारती 
नामक सस्या की योजना बनाई । उनकी भावना रूप आज 
दिल्‍ली मे विशाल-भवन तैयार है और भावी कार्यक्रम के 
लिए अथूे-संग्रह भी मुनि श्री के लिए साधारण सी ब।त 
है। हम आश्वस्त हैं कि इस दिशा में मुनि श्री का लक्ष्य 
पूरा होगा । 

रही बात कुन्दकुन्द कृत श्रागमों के शुद्ध रूप में 
विधिवत्‌ स॒जन, पठन-पाठन और तदनुरूप आचरण की । 
सो मुनि श्री की लगन से ये विधियां भी सहज संपन्न 
होंगी । ऐसा हमें विश्वास है। हाँ, हमें इतनी चिन्ता 
अवश्य है कि जैनियों मे विद्वान कहाँ मिलेंगे ? पर, हम 
आश्वस्त भी है कि जब महाबीर भगवान के समय में कोई 
जैन न मिला तो गौतम ब्राह्मण ने जेनी दीक्षा लेकर मार्ग 
प्रशस्त किया--शर्त जैन होने की जरूरी थी और वह इस 
लिए कि बिना तद्रप श्रद्धान और आचरण के इस धर्म 
का प्रकाश करना सर्वथा असभव था और वह बधन अब 
भी यथावत्‌ स्थित है। ग्रस्तु, जब महाराज श्री की इतनी 
लगन है तब वे कुन्दकुन्द के अनुरूप जनी-नीति, ज॑ताचार 
अनुसर्ता, जैनत्द में दृढ़ कोई पात्र खोज चके होगे या उनकी 
दृष्टि उधर जमी होगी ऐसा हमें विश्वास है। हम सस्था 
के अभ्युदय की कामना करते हैं । -+सपादक 


ज्ञान-स्तम्भ को नमन : 


दुखद-समाचा र मिला, एक स्तम्भ गिरने का--श्री 
पंडित मूलचन्द्र शास्त्री, श्री महावीर जी वाले नहीं रहे । 
वे विद्वत्ता के गोरव थे और सभी भाँति वृद्ध । हम उन्हें 
आयुवृद्ध, ज्ञानवुद्ध और जीउनभर अभाव-बृद्ध मानते रहे 
(१० १६ 

करमि सुयण संभावउ, करवल सतावउ, 
हुउ कव्वमउ सरीरुवि॥ (हरि० १० १-२) 
महाकवि ने अपने पुराण को नाना परुष्व-फलो से अलकृत 
और बद्धमूल महातरु कहा है। इसी प्रसंग में कवि ने 
आत्मविनय प्रदर्शित किया है। सज्जन-दुर्जत स्मरण और 

आत्मविनय के पश्चात ही कथारम्भ होती है। 

“हुरिवशपुराण' की कथा का क्रम स्वयंभू आदि प्राचीन 
कवियों की परम्परा के अनुकूल है। ग्रंथ में स्थान-स्थान पर 
अलंकृत और सुन्दर भाषा में अनेक काव्यमय वर्णन उप« 
लब्ध होते हैं। पज्कटिका, अल्लिलह, सोरठा, धत्ता, विला- 
सिनी सीमराज प्रभृति छंदों का प्रयोग ग्रंथ में हुआ है । 


है । आथिक दृष्टि से भी हमने उन्हें कभी सन्‍्तोष की साँस 
लेते नहीं देखा --समाज से सर्वथा असन्तुष्ट। जब भो 
मिलते अपनी व्यथा सुनाते । कहते--“हमने दिगम्बरों में 
जन्म लिया, पढ़ा-लिखा और आजीविका के निर्मित्त शवे- 
ताम्बरों में भी रहे । जब कही आत्मन्सन्तोष न हुआ तो 
अब श्री महावीर की शरण में आ पड़े । अब हमें विश्वास 
हो गया कि हमने दिगम्बर रूप में जन्म लिया और दिग- 
म्बरत्व में ही कूच करेंगे ।” 

उपर्युक्त शब्द उनकी अन्‍्तर्वेदना-सूचन में पर्याप्त हैं । 
अब समाज को सोचना है कि उसने पंडित जी की विद्वत्ता 
का क्‍या लाभ लिया और बदले में क्या दिया ओर ज्ञान 
लेने मे आगे कौनसा मार्ग अपनाएगा ? जरा सोचिए ! 

अन्तिम बार वे जुलाई ८६ मे, दिल्‍ली चिकित्सार्थ 
आए और अहिसा मन्दिर में श्री प्रेमचन्द जैन के पास 
ठहरे, तब मैने उन्हें मुक्ति में करुणा : एक विसंगति' लेख 
सुनाया, तो बड़े सन्तुष्ट हुए । उन्होंने लेख को पुनः पुनः 
स्वयं पठा और बोले--'आप बड़ी निर्भीकता से लिखते 
रहते हैं; यह लेख भी सर्वेधा युक्ति-संगत और जअकाटय 
है ।” जब वे चले गथे तो अगले दिन श्री प्रेमचन्द जैन ने 
मुझे एक श्लोक दिया और कहा पण्डित जी जाते जाते दे 
गए हैं और कह गए है कि इसे अपने लेख के अन्त में 
प्रार्थतारूप में जोड़ दें ।/ हमने उसे लेख में जोड़ दिया है । 
फिर भी पाठको के स्मरणार्थ पुनरावृत्ति कर रहे हैं। 
पण्डित जी द्वारा प्रदत्त यह अन्तिम और अपूर्व निधि है । 

देव देवस्य यश्वक्रं तस्य चक्रप्य या प्रभा । 

तयाच्छादित सर्वागं, बिद्वांसो घ्वस्तु मागमस्‌ ॥|! 

उक्त अमुल्य-तथ्य प्रदावता के लिए हम स्वर्गीय 
पंडितात्मा के प्रति नत-मस्तक हैं । - संपादक 


का मेषांश ) 


आंगार, वीर, करण ओर शांत रसों का परिपाक भी 

उल्लेखनीय है। महाकवि ने नगर, वन, पर्वत आदि का 

महत्त्वपूर्ण चित्रण किया है। इस काव्यकृति में प्रकृति के 

उद्दीपन रूप का सुन्दर वर्णन हुआ है। मधुमाल के द्वारा 

मदन के उद्दौष्त होने का मोहक स्वरूप प्रभावकारी बन 

पड़ा है। 

इस प्रकार महाकवि घवल विरचित “हरिवंश पुराण' 

अपभ्रश काव्य की निरुपमेय निधि है। 
मंगलकलश 
३६४, सर्वोदयनग र, आगरा रोड, 
अलीगढ़-२०२००॥ (छ० प्र०) 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 


समोचोन ध्मेशास्त्र : स्वामी समन्तभद्र का गृहस्थाचार-विपयक भ्रत्युत्तम प्राचोन ग्रन्थ, मुख्तार श्रीजुगलकिशो र 
जी के विवेचनात्मक हिन्दी भाष्य और गवेषशात्मक प्रस्तावना से युक्त, सजिल्द । ब्डः ४-० 
जेगग्रम्य-प्रशस्ति संग्रह, भाग १: संस्कृत झ्ौर प्राकृत के १७१ श्रप्रकाश्षित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मंगलाचरण 
सहित भ्रपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिशिष्टों प्रोर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य- 
परिचयात्मक प्रस्तावना से श्रलंकृत, सजिल्द । ४६७ न [६-०० 
जेतप्रन्थ-प्रशस्ति संग्रह, माग २: अपभ्रश के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह। पचपन 
प्रन्थकारों के ऐतिहासिक प्रंथ-परिचय झ्लौर परिशिष्टो सहित। सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिलल्‍्द ॥ १४-०० 


सम्राधितन्त्र श्लौर इष्टोपदेश : भ्रष्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित प्‌-५० 
बवणबेलगोल धोर दक्षिण के प्रन्य जन तोथं : श्री राजकृष्ण जन हि हा ३-०० 
स्थाय-दोपिका : झ्ा० प्रभिनव धमंभूषण की कृति का प्रो० डा० दरबारीलालजी न्यायाचार्य द्वारा स० प्रनु०। १०-०० 
जन साहित्य धौर इतिहास पर विशव प्रकाश : पृष्ठ सख्या ७४, सजिल्द । ७-०० 


कसायपाहुडसुत्त : मूल ग्रन्थ की रचना भ्राज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गरुणयराचायं ने की, जिस पर श्री 
पतिवृषभाचायं ने पन्द्रह सौ वर्ष पूर्व छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे | सम्पादक प॑ हीरालालजी 
सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिशिष्टो श्लौर हिन्दी झनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी भ्रधिक 


पृष्ठों में । पृष्ट कागज और कपड़े की पकक्‍को जिल्‍द | के डर २४-०० 
भेन निबन्ध-रत्नावलो : श्री मिलापचन्द्र तथा श्री रतनलाल कटारिया ७-०० 
इ्यानद्ातक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचरद्र सिद्धान्त-शास्त्री १२-०० 
भावक धर्म संहिता : श्री दरपावसिह सोधिया प्रू-८०० 
जेन लक्षणावली (तोन भागों में) : सं० पं० बालचन्द सद्धान्त छास्त्रा प्रस्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विचारणाय प्रसंग : श्री पद्मचर्द्र शास्त्री, बहुचचित सात विषयों पर शास्त्रीय प्रमाणयुक्त 
तकंपूर्ण विवेचन ! प्राक्कथन : सिद्धान्ताचार्य श्री कैलाशचन्द्र शास्त्री दवरा लिखित २-०० 
मल जेन संस्क्ृति अपरियग्रह : श्री पद्म चन्द्र शास्त्री हर न २-०० 
गभा4 छ0॥0872काए : या (फ्रागरलेगे उश्।, (567 प्राएश$इ॥) डिटए005१८व३ णी गेशा- 
एटटा०८४.) ॥॥ ज़० ५०. (?, 942) एशा 5६४ 6600-00 








आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० २० 
वाधिक मूल्य : ६) रु०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पैसे 





8 १० विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह्‌ आवश्यक नहों कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 





सम्पादक परामश मण्डल ड० ज्योतिप्रसाद जैन, श्री लक्ष्मोचल्र जेन, सम्पादक श्रो पदच्मछत्द्र शास्त्रों 
प्रशाधक-- बाबुलाल जैत वक्ता, वीर सेव्ग मन्दिर के लिए, गीता प्रिटिंग एजेन्स।, डी०-१०४५, न्यूसीलमपुर, दिल्ली-५३ 
से मुद्रित ! 


धीर सेवा मन्दिर का ब्रेमासिक 
अनफानत 


(पत्र-प्रवतंक : भ्राचार्य जुगल किशोर मुख्तार 'युगवीर') 








वर्ष ३६ : कि० ४ अक्ट्बर-विसस्थर १६८६ 
इस अंक में--- 
क्रम विषय पु० 
१. णमोका र-महिमा १ 
२. तीर्थंकर पाश्वंनाथ की केवलज्ञान भूमि : 
अहिच्छत्रा-- डा० ज्योति प्रप्ताद जैन २ 
३. समवशरण सभा के १२ कोठे 
--रतनलाल कटारिया, कैकड़ी (अजमेर) भर 
४. नेमि शीर्षक हिन्दी साहित्य 
--डा० कु० इन्दुराय जैन ह। 
५. महाकवि अहंद्यास : व्यक्तित्व एवं क्ृतित्व 
-+डा० कपूरचन्द जेन, खतोली १६ 
६. भगवती आराधना मे तप का स्वरूप 
--डा० कु० निशा, बिजनौर १८ 
७. नीतिवाक्यामृत में राजकोष की विवेचना 
--चन्द्रशेखर एम० ए० (अर्थशास्त्र) २३ 
८. शिरोमणिदास कृत घधर्मेसार सतसई 
-- श्री कुन्दनलाल जैन दिल्ली २७ 
६. जरा सोचिए : --सम्पादकीय २६ 
१०. अनेकान्त पर लोकमत-- आश्पु० २ 
प्रकाशक : 


त्रीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


अप्रनेकान्त पर लोकमत 


श्रो पं० फूलचन्द्र जन सिद्धांताचार्य : 
हस्तिनापुर 
और पढ_या समय न मिले तो न पढ , पर, आपके विचार अवश्य पढ़ता हु । आप हो कि किसी की 
जिग्ता न करके तथ्यपूर्ण लिखते हो । यह प्रवृत्ति सराहनीय है। २७-६-८६ 
श्री डा० जिनेन्द्र कुमार शास्त्रों पीं-एच. डी. : 
सासनी 
आगम औझौर सिद्धान्त की ऐसी ऐतिहासिक खोज, बिता लाग-लपेट के प्रस्तुत करना, ममाज की 
आँखें खोलना है | वीर सेवा मन्दिर अब सार्थक हो रहा है। समाज में अनेकान्त जैसी पत्रिका की आवश्यकता 
हैं--जिसकी पूति वीर सेवा मन्दिर कर रहा है ।' २६-६-८६ 
डा० कन्छेदीलाल शास्त्री : 
सह-सभ्पादक, 'जेन-सन्देश” (शहडोल) 
अनेकान्त मिला : आपके “मुक्ति मे करुणा एक विसगति, पतन का कारण परिग्रह, जरा सोचिए” 
तीनों शब्दश: पढ़ें ? आपके तर्क॑ एवं युक्तियाँ आगम के परिप्रेक्ष्य मे भी तथा लोकिक दृष्टि से भी उचित है । 
वीतराग के करुणा कहाँ ? राग-हेष की तरह करुणा व कठिनता परस्पर सबद्ध है। श्री प० मूलचन्द्र जी प्रतिभा- 
शाली संस्कृत कवि थे । उनके अभाव की जानकारी मुझे नहीं थी। फिर भी वे “विद्वासों घ्तन्तु मागमम्‌ लिख 
कर दे गए । लक्ष्मी का सम्मान ही समाज करती है । सरस्वती भी लक्ष्मी का सम्मान करती है, यह आश्चयं की 
बात है । आपने दो टूक बात लिखी है। ३-१०-८६ 
डा० ज्योति प्रसाद जेन : लखनऊ 
आपके लेख बडे ज्ञान-वद्धक, बोधक एवं सामयिक भी हैं'-चाव से पढता हू, लिखे जाइए | ६-१०-८६ 
श्री पं० भंवरलाल न्यायतोथ्थे : सम्पादक-बोरबाणो, जयपुर-३ 
आप दिगम्बरत्व के लिए लिखते हैं--खूब लिखते है | वास्तविक धर्म जो जीवन में अपनाया जाना 


चाहिये उस पर आपकी सेखनी कमाल रखती है। मै आपके लेखो को वीरवाणी में स्थान देने में अपना अहोभाग्य 
मानता हूं । आप लिखते रहिये, भेजते रहिए। ३-४-८६ 


डा० नन्दलाल जन : (रीवां म० प्र०) 
श्री पद्मचन्द्र शास्त्री के माध्यम से अनेकान्त की दिशा व्यापक और विकसित हो रही है । इसके स्तर 


को बनाये रखने मे पण्डित जी महत्त्वपूर्ण योगदान कर रहे है--उनके स्पष्टवादी लेखों से जागरूकता 
आ रही हे । ७-४-८६ 


श्री पं० रतनलाल कटारिया : केकड़ी 

“जानत: पश्यतश्चोध्व॑ जगत्कारुण्यतः पुनः | तस्य बच्ध प्रसंगो न, सर्वाश्षव परिक्षयात्‌ ।।” 

इसका अथ्थे इस प्रकार है-- 

जानते देखते भी (मुक्त जीव) सासारिक करुणा से ऊपर हैं--ऊपर उठ गए है अतः उनके कर्म-बन्ध 
का पुन: प्रसंग नही होता क्योकि सब आख्रवों का पूर्ण क्षय हो गया है। यहाँ ऊध्व॑ को 'जगत्कारुण्यत:' के साथ 
लगाना चाहिए | अर्थात्‌ संसार के ५;्रति करुणा से ऊँचे हो गए है । ४-१०-८६ 











परमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथन नतमास्यनेकान्तम्‌॥ 











ब्षे ३६ है ह वीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍लो-२ । किले कै 7४ तो 
किरण ४ वीर-निर्वाण सवत्‌ २५१३, वि० स० २०४३ १६८६ 
णमोकार-महिमा 


घणघाइकम्म महणणा, तिहुबशवरभव्व-कसलमत्तण्डा । 
प्ररिहा प्ररंतगाणी, श्रणुबमसोक्खा जयंतु जए ॥१॥ 
अट्वविहकस्स वियला, रिणट्टिकज्जा परादुसंसारा । 
दिदुसयलत्थसारा, पिद्धा सिद्धि सम दिसंतु ॥२॥ 
पंचमहव्वयतु गा, तक्‍कालिय-सपरसमय-सुदधारा । 
राणागुरागगएणमरिया, श्राइरिया मस पसोद॑तु ॥३॥ 
अण्णाराघो रतिसिरे, दुरंततीरम्हि हिडमारणारां । 
भवियारणरुज्जोयय रा, उवज्काया वरमद देंतु ॥४॥ 
थिरधरियसोलमाला, बवगयराया जसोहपडिह॒त्था । 
बहुविशयभूसियंगा, सुहाइई साहू पयच्छंतु ॥५॥ 
भावार्थ-- सघन-घाति कर्मों का आलोडन करने वाले, तीनों लोकों में विद्यमान भव्यजीवरूपी 
कमनों को विकप्तित करने वाले सूर्य अनंतज्ञानी और अनुपम सुखमय अरहंतों की जगत्‌ में जय हो । 
अष्टकर्मो से रहित, इृत्यकृत्य, जन्ममृत्यु के चक्र से मुक्त तथा सकलतत्त्वा्थ के दृष्ठा सिद्ध 
मुझे सिद्धि प्रदान करें । 
पंचमहाब्रतों से सपुन्तत, तत्कालीन स्व-समय और पर-समयरूप श्रुत के ज्ञाता तथा नानागुण- 
समूह से परिपूर्ण आचार्य मुझ पर प्रसन्न हों । 
जिसका ओर-छोर पाना कठिन है, उस अज्ञानरूपी घोर अंधकार में भटकने वाले भ्व्यज्वीवों 
के लिए ज्ञान का प्रकाश देने वाले उपाध्याय मुझे उत्तम मति प्रदान करें । 
शीलरूपी माला को स्थिरतापुवंक धारण करने वाले, संगरहित, यद्वःसमू हू से परिपूर्ण तथा 
प्रवर विनय से अलंकृत शरीर वाले साधु मुझे सुख प्रदान करें । पणण 
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श्रमण-ज॑न परम्परा के तेइसवें तीर्थंकर भगवान 
पाश्वंनाथ (ईसा पूर्व 5७७-७७७) की ऐतिहासिकता आधु- 
निक इतिहासज्ञों द्वारा भी प्राय: सब मान्य तथ्य के रूप में 
स्वीकृत हो चुकी है। वह काशी-वाराणसी के काश्यपगोत्री 
उरगवबंशी नरेश अश्वसेन और उनकी सदह्धमिणी वामादेवी 
के सुपुत्र थे । बाल्यावस्था से ही वह अत्यन्त निर्भय. शर- 
वीर, मेधाबी एवं प्रतिभासम्पन्त, ससार-भोगो से प्राय: 
उदासीन, करुणामूरति एवं विन्तनशील व्यक्तित्व के घनी 
थे । अपने मातुल, कुशस्थलपुर (कन्नौज) नरेश के आव्हान 
पर एक दुर्दान्त विदेशी आक्रान्ता से उनके राज्य की 
रक्षार्थ राजकुमार पाएवे वहाँ पहुचे श्रौर उक्त आक्रमण- 
कारी को पूर्णतया पराजित करने मे सफल हुए । वही 
वन-विहार करते एकदा उन्होने कतिपय हृठयोगि तप- 
स्वियों से एक मरणासन्त नाग-तागि-युगल को रक्षा की । 
इस घटना के परिणामस्वरूप पाश्वेकुपार का चित्त संसार 
से विरक्‍त हों गया. और उन्होने समस्त सांसारिक बधनों 
को तोड़कर, निःस्पृह, निष्परिग्रही एवं अकिञ्चन हो वन 
की राह ली । साधिक चार मास की आत्मशोधनार्थ की गई 
तप: साधना के मध्य विचरते हुए कुरू जनपद को महा- 
नगरी हस्तिनापुर (गजपुर) पहुंचे । वहां पारणा करके, 
गंगा के किनारे-किनारे विहार करते हुए वह भीमाटवी 
नामक महावन में योग घारण कर कायोत्म्ग॑ मुद्रा मे 
ध्यानमग्न हो गए । इस अवस्था में वहाँ उन पर शबर 
(अपर नाम मेघमाली एवं कमठ) नामक दुष्ट असुर ने 
भीषण उपसगे किये | नायराज घरणेन्द्र और यक्षेश्वरी 
पद्मावती ने उक्त विविध भयकर उपसर्गो का निवारण 
करने का यथाशक्‍्य प्रयास किया | नागराज (अहि) ने 
भगवान के सिर के ऊपर अपने सहस्र फणो का वितान या 
छत्र बना दिया | स्वयं योगिराज पाश्व॑ तो शुद्धात्मस्वरूप 
मे लबलीन थे; उक्त उपसर्गों का उन्हें कोई भान ही नही 
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था, बल्कि उन्हें तभी केवलज्ञान की प्राप्ति हो गई, वह 
अहंत्‌ जिने-द्र बन गए । वन के बाहर आसपास के क्षेत्रों 
के निवासी लोगों की अपार भीड़ वहाँ एकत्र हो गई । 
भगवान की अचंना-वन्दना-स्तुतिगान हुआ । उनकी 
समवसरण सभा जुड़ गई और लोग उनके सर्वकल्याण- 
कारी दिव्य उपदेश को सुतकर कृूतार्थ हुए | इस पुनीत 
स्थल से नातिदूर भीमाटवी वन के बाहिर, उत्तर पांचाल 
जनपद की राजधानी पांचालपुरी, अपर नाम परिचक्रा 
एवं शंखावती, अवस्थित थो। इस अभूतपूर्व घटना के 
कारण वह स्थान ही नही, वह नगरी भी छत्रावती या 
अहिच्छत्रा नाम से लोकप्रसिद्ध हुई । 

जैन पुराणों एवं पोराणिक काव्यों आदि में वर्णित 
तीर्थंकर पाश्वंताथ के चरित्र के अन्तर्गत गहन वन में 
ध्यानस्थ उन योगिराज पर असुर द्वारा किये गए भीषण- 
उपसर्ग का तथा उसके निवारणार्थ नागराज धरणेन्द्र एव 
पद्मावती देवी द्वारा किये गए फणच्छत्र लगाने आदि 
प्रयासों का और वही उप्री समय भगवान को केवलज्ञान 
प्राप्ति का सत्र उल्लेख है । ११वी शती ई० में अपश्रश 
भाषा में निबद्ध आचाये पद्मकीति के 'पासाणाह-चरिउ' मे 
तो इस घटना का अति विस्तृत एवं स्पष्ट वर्णंत है । वहाँ 
उपसगे-स्थान का नाम भीमाटवी नामक महांवन दिया है, 
जहा तपस्वी पाश्वें गजपुर (हस्तिनापुर) में पारणा करने 
के पश्चात्‌ विचरण करते हुए पहुंचे थे, किन्तु पांचाल, 
शंखावाती या अहिच्छत्रा नामो का कोई उल्लेख नही है । 
हां, ११वी शती ई० के हरिषेणीय :वुहत्कथाकोष, प्रभा- 
चन्द्रीय आराधना-मत्कथा-प्रबन्ध! तथा कई उत्तरबर्ती 
कथा कोपों--पुण्यास्रव-कथाकोष', आ।राधना-कथाकोष', 
आदि में भी अहिच्छत्रा के पाश्वे जिनालय में पदमण्वती 
देवी के प्रभाव से ब्राह्मण विद्वान पात्रकेसरि स्वामी के 
मत परिवर्तन, अर्थात्‌ जिनेन्द्र के स्पाद्वाददर्शन की श्रद्धानी 
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ब॑न जाने की कथा प्राप्त है। पात्र केसरो स्वामी का 
समय छठी शती० ई० के लगभग अनुमानित है। इसके 
अतिरिक्त, अचारांग-निर्युक्ति में भी पाश्व-उपसर्ग की 
घटना का प्राय: उपरोक्त पुराणों जँसा ही वर्णन है, 
विशेष इतना है कि उस क्षेत्र का नाम कुरूजांगल देण 
किया है और नगरी का नाम शल्ावती, जिसके निकट- 
क्ती निरजेन वन में यह घटना घटो थी । यह भी लिखा है 
कि कालान्‍्तर मे उक्त स्थान मे भकतजनो ने एक उत्तम 
जिनालय बनाकर उसमे भगवान पाश्वे की नागफणालकृत 
प्रतिमा प्रतिष्ठित की थी यह तीर्थ अहिच्छत्रा-पार्श्वताथ 
नाम से लोक प्रसिद्ध हुआ और निकटवर्तों सबावती नगरी 
का नाम भी तभी से अहिच्छत्रा पड़ा। जिन प्रभसूररि ने 
अपने “विविध-तीर्थ-ऋल्पय' (ल० १३३० ई०) के अतर्गत 
“अहिच्छत्रा नगरी कल्प' मे आचारागनिर्युक्ति के उपरोक्त 
कथन का श्राय: अक्षरश: समर्थन किया है, साथ ही उन्होंने 
अहिच्छत्रा के दुर्ग एव प्राचीर के भग्नावशेषों, कुण्डो, 
कूपो, वानस्पतिक महोषधियो; खनिजो, धरणेन्द्र पद्मावती 
समन्वित पादइवे-जिनालय, स्तृपो, अन्य जेनाजैन देवालयो 
आदि का भी विस्तृत वर्णन किया है। १७वी शती ई० 
के पूर्वादं मे (ल० १६३० ई० में) पं० बनारसी<ासजी ने 
अहिच्छत्रा की यात्रा की थी, और १७८४ ई० में कवि 
आसाराम ने क्षत्र पर ही “अहिच्छत्ना पाश्वैनाथ स्तोत्र! 
(भाषा) की रचना की थी। प्राकृत निर्वाण काण्ड के 
भतिशय क्षेत्र काण्ड मे भी 'महुराएं अहिछत्ते वीरं पास 
तहेव वदामि! पाठ द्वारा भगवान पाश्वेनाथ के साथ 
अहिच्छत्रा का सम्बन्ध सूचित किया है । 

इस अहिच्छत्रा की पहचान, गत लगभग डेढ़ सो वर्षों 
में विभिन्‍न देशी-विदेशी विद्वानों ने, ऐतिहासिक, साहि- 
ह्पिक, पुरातात्विक, शिलालेखीय, मुदुगल शास्त्रीय आदि 
बिविध् पुष्ट साक्ष्यों के श्राधार पर वर्तमान उत्तर प्रदेश 
राज्य के बरेली जिले को आंवला तहसील में स्थित राम- 
नगर (या राम नगर किला) नामक कस्बे के बाहर घने 
बन में फैले एक प्राचीन दुर्ग के अवशेषों एवं टीलों आदि 
से की है। कई पुरातात्बिक सर्वेक्षणों एबं उत्खननों के 
फलस्वरूप यहां से विविध एवं विपुल सामग्री प्राप्त हुई 
है । लगभग दूसरों शी ई० की एक यक्ष मूति पर, जो 


इन खड्हरों मे मिली है, स्थान का अहिच्छता नाम स्पष्ट 
लिखा मिला है। उससे भो लगभग ३०० वर्ष पूर्व के 
कौशाम्बी के निकट पभोसा की पहाड़ी पर के एक गुद्दा- 
लेख से प्रकट है कि उसका निर्माण कौशाम्बी-मरेश बह- 
सतिमित्र के मातुल, अहिच्छता-नरेश आपषाढ़सेन ने वहां 
जाकर मुनियों के निवास के लिए कराया था--पभोत्ता 
कौशाम्बी मे जन्मे छठ तीर्थंकर पद्मप्रभु का तप एवं ज्ञान 
कल्याणक स्थन है। इससे अहिच्छत्रा एवं कौशाम्बी के 
तत्कालीन राजाओं का जैन धर्मानुयायी होना भी सूचित 
होता है । दूसरी शती ई० के अन्तिम पाद में इसी भहि- 
च्छत्रा के राजा पद्मनाभ के ददिदग एवं माधव नामक 
पत्रद्वय ने दक्षिण देश में जाकर सिहनन्दि के आशीर्वाद 
एवं मार्गदर्शन में मैसूर के सुप्रसिद्ध गंगवाडी राज्य की 
स्थापना की थी, जो साधिक एक सहृस्न वर्ष पर्यन्त स्थायी 
रहा जिसमे जंन धरम की प्रवृत्ति प्रायः निरन्तर बनी रही । 
गुप्त सम्राट समुद्र गुप्त की प्रयाग-प्रशस्ति से प्रकट है 
कि चौथी शत्ती ई० के पूर्वाद्ध में अहिच्छत्रा का राजा 
अच्युत नाग था | तदनन्तर गुप्तों आदि के सामस्तों के 
रूप में अहिच्चत्रा पर नागवशी राजे राज्य करते रहे । 
यवन भूगोलवेत्ता टालेमी (२री शतो ई०) की “आदिसुद्रा' 
तथा चीनी यात्री युवान ज्याग (७वी शती ई०) की 
“ओहिचितालो” का समीकरण इसो अहिच्छत्रा से किया 
गया है ओर महाभारत मे उल्लिखित उत्तर पांचाल राज्य 
की राजघाती अहिच्छत्रा का अभिप्राय भी इसी स्थान से 
है । कुरु राज्य (हस्तिनापुर) के उत्तर में, गगा के पार 
फैला हुआ हिमालय की तराई का विस्तृत अरण्य कुरु- 
जांगल क्षेत्र कहलाया तथा उसके पुर्वी भाग मे उत्तर 
पांचाल राज्य था, जिसकी राजधानी यह पांचालपुरी या 
भहिच्छत्रा थी । ऐसा प्रतीत होता है कि सातवी शती ई० 
के आसपास अहिच्छत्रा की राज्यसत्ता समाप्त हो मई, 
परस्तु नगर व उसका महत्व हो गया, परन्तु नगर ब 
उसका महत्त्व कम से कम ११वीं शती पयेन्त बनः रहा । 
यहां से प्राप्त अन्तिम शिलालेख १००४ ई० का है; और 
प्रायः उसी काल में शायद इसी अहिच्छत्रा में महाकवि 
वाग्भट्ट ने अपने निमि-निर्वाण! काव्य की रचता की थी । 
तदुपरान्त यह नगर विधटित ह्वोता तथा बन खण्ड में 
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परिणत होता चला गया । तथापि पूरे मध्यकाल में, बिशे- 
षकर आसपास के जिलों के निवासी जेत अपने पवित्र 
तीर्थ के रूप में इसकी यात्रा एवं कथंचित्‌ सरक्षण भी 
करते रहे । उन्होंने अहिच्छत्रा का नाम और स्मृति सुर- 
क्षित बनाए रखो । अस्तु, इस विषय में कोई सन्देह नही 
है कि पाश्वंनाथीय जनश्रुति का पावन जैन तीर्थ अहि- 
उछत्रा यही 3० प्रदेश के बरेली जिले का राम नमर 
किला है। 


इधर कुछ वर्षों से एक विवाद चल पड़ा है कि 
अहिच्छत्रा यह नहीं, वरन्‌ राजस्थान में जोधपुर के निकट 
स्थित नागौर अथवा अजमेर के निकट बिजोलिया पाश्वे- 
नाथीय प्राचीन अहिच्ठछत्रा है। इसका आधार यह बताया 
जाता है कि उक्त बिजोलिया के सन्‌ ११६९-७० ई० के 
शिलालेख में शाकंभरी (सपादलक्ष) के चाहमान (चौहान) 
नरेशों का जो इतिहास दिया है, उसके अनुसार वश का 
प्रथम पुरुष वाडमान था, जिसका पृत्र वासुदेव और पोत्र 
सामनन्‍्त था, तथा वह सामन्‍्त अहिच्छत्रपुर मे जन्मा वत्स- 
गोत्री ब्राह्मण था। उम्तका पुत्र पुर्णतल्ल शाकम्भरी के 
चौहात राज्य का सस्थापक था। उसी की सनन्‍्तति में 
आगे चलकर विग्रहराज पृथ्वीराज, अणोराव, सोमेश्वर, 
पृथ्वीराज तृत्तीय (दिल्लीपति) आदि राजा हुए । पण्डित 
गोरीशंकर हरीचन्द ओझा ने उक्त अहिच्छत्रा की पहचान 
जोधपुर के निकट स्थित नागौर (सस्क्ृतरूप नागपुर) से 
की, जिसे उन्होने किसी समय जांगलू या जांगलदेश की 
राजधानी रहा बताया। किस्तु पं० भगवानलाल इद्रजी 
तथा डा० डो० भआर० भण्डारकर के मतानुसार शाकंभरी 
का अपर नाम सपादलक्ष (सवालाख) है और यह उत्तर 
प्रदेश के मेरठ कमिश्नरी के उत्तर में स्थित सिवालिक 


झानेकान्त 


(सवालाख) पर्वत मालाओं का द्योनक है, अतएवं वह 
अहिच्छत्रा, जहां से अजमेर के चौहान (जाड़मान) वंश 
का पूर्वज सामस्त आया था, गंगा-यमुता के ऊपरी भाग में 
कही होना चाहिए । अर्थात्‌ वह स्थान कुरुजांगल क्षेत्र में 
स्थित उत्तर पांचाल राज्य की प्राचीन राजघानी अहि- 
च्छत्रा ही हो सकती है । 


यों पुराण प्रसिद्ध प्राचीन नगरों के अनुकरण पर देश 
के अन्य भागों में कई तन्‍नाम नगर कालान्‍्तर में प्रसिद्ध 
हो गए हैं। अयोध्या, मथुरा, काशी ही ऐसे अरेले उदा- 
हरण नहीं है। हस्तितापुर के अपरनाम गजपुर और 
नागपुर रहे हैं, और नागपुर नाम के जितने अन्य नगर 
बसे वे अनुकरण पर ही बसे । विजय नगर साम्राज्य की 
सुप्रसिद्ध राजधादी का नाम भी हिरेआवलां से प्राप्त 
१३६५ ई० के एक शि० ले» में 'श्रीमदराय-राजघानी 
हस्तिनापुर विजयानगर' लिखा है। (ए० क० १११, 
सौर ता०, न० १०३) और दमवी शरत्ती ई० के एक 
शिलालेख से दक्षिणापथ के कर्नाटक प्रदेश में भी एक 
अहिच्छत्रा रहे होने का पता चला है । बृहत्तर भारत के 
बर्भा, स्यप्म, कम्बुन आदि भारतीयकृत्त राज्यों में भी 
अयोध्या, मथुरा आदि नामों के नगर रहे याए गये हैं। 
पुराणप्रसिद्ध मूल स्थानों के अनुकरण पर परवर्ती कालों में 
स्थापित उक्त तन्‍नाम नवीन नगरो आदि की विद्यमानता 
से मूल स्थानों की स्थिति मे कोई अन्तर नहीं पड़ता । 


अस्तु, तीर्थंकर पाश्वेनाथ की केवलज्ञान भूमि, उत्तर- 
प्रदेश बरेली जिले की रामनगर वाली अहिच्छत्रा ही है; 
तागौर, बिजोलिया, अथवा अन्य कोई तथाकथित अहि- 
च्छत्रा नही । 
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समवशरण सभा के १२ कोठे 


निम्नेन्ध कल्पवनिता ब्रतिकाभभौम, 
नाग स्जियो भवन भौम भ कल्पदेवा: । 
कोष्ठ स्थिता नुपशवो$पि नमंति यस्य, 
तस्मे नमस्त्रिमुवन प्रभवे जिनाय ॥४॥ (नदी०भक्ति) 
पहले कोठे में--निग््नेन्‍्ध मुनि । दूसरे कोठे में-- कल्प- 
वासी देवियाँ। तीसरे कोठे में-अ।थिकादि सब स्त्रियां । 
चौथे कोठे में--ज्योतिष्क देवियां। पांचवें कोठे में--व्यंतर 
देवियां। छठे में--नाग (भवनवासी) देवियां । सातवें 
में---भवनवासी देव । आठवें में--व्यंतर देव । नवमे मे--- 
ज्योतिष देव । दशवें में--कल्पवासी देव । ग्यारहवें मे -- 
सर्व मनुष्य (चक्रवर्ती, विद्याधर, क्षुल्लक-ऐलकादि)। 
बारहवें में--तियंच (पशु-पक्षी) ॥ 
ऐसा ही सब प्राचीन ग्रन्थों में लिखा है, देखो-- 
१. महापुराण (जिनसेनाचार्य कृत) पर्व २३, 
स्‍लोक १६३-१६४ । 
२. हरिवंशपुराण (जिनसेन कृत) सगे २ श्लोक ७६ 
से ८८, सर्ग ५७ श्लोक १५७-२६१। 
३. अतिशय भक्ति--निर्वाण भक्ति । 
ऋषिकलल्‍पज वनितार्या, ज्योतिवंनभबन युवति भावनजा:। 
ज्योतिवन कल्पदेवा, नरतियय॑चों बसंति तेष्वनुपूर्वम्‌ ॥ 
४. जयसेन प्रतिष्ठा पाठ-- 
बुद्वीशामर नायिकार्यमहती ज्योतिष्क सद्‌ व्यंतर, 
नागस्त्री भवनेश कि पुरुष सज्जयोतिष्के कल्पामरा:॥ 
मर्त्या वा पशवश्च यस्य हि सभा आदित्य संझ्या वृष, 
पीयूष स्वमतानुरूप मखिल॑ स्वादंति तस्मे नमः ॥८८४॥ 


५. तिलोय पण्णत्ती (यतिवृषभान्रायें कृत) अधि- 
कार ४ गाया ८५५६ से ५६३ । 

६. समवशरण स्तोत्र--संस्कृत (विष्णुस्तेन कृत) 

७. घर्मसंग्रह श्रावकाचार (पं० मेधावी कृत) अधि- 
कार २-- 


[) रतनलाल कटारिया, केकड़ी (अजमेर) 


तेषु मुन्यप्सर: स्वार्या द्योति भौमा सुरास्त्रिय:। 
नागव्यन्त € चर्द्राद्या: स्वर्भनूषशवः ऋ्रमात्‌ ॥७९॥ 

सौधर्मनद्र की ग्राज्ञा से कुबर समवशरण की रचना 
करता है| इसमे ११ भूमियां होती है। आठवी सदगण 
भूमि है इसी के मध्य मे तीन पीठ पर श्री मडप है । बीच 
में गधकुटी पर भगवान्‌ विराजमान रहते है उनको 
प्रदक्षिणा रूप से १२ सभा-कोठे होते है जो निर्मेल स्फटिक 
मणि की १६ दीवालों से युक्त होते हैं । 

देव मनुष्य तिय॑च (पचेन्द्रिय) के इन कोठों की ऋ्रिक 
व्यवस्था बडी बुद्धिमानी शालीनता के साथ आदश्शंरूप में 
की गई है । 

सर्वप्रथम भगवान्‌ के सामने निग्नेन्थ मुनियों का 
कोष्ठक रखा है जिसमे केवली गणाधर मनःपर्यय ज्ञानी 
अवधि ज्ञानी ऋद्धिघारी ऋषि मुनि यति अनगार बैठते 
हैं जो सर्व प्राणियों मे श्रेष्ठ है। अतः इनका प्रथम कोष्ठक 
रखा है। “8065 कया$ सभा में महिलाएं शभ्रागे रहती 
है, इस भारतीय नियमानुसार दूसरे से छठे कोठे में देवियों 
और स्त्रियों को रखा है। इनमे भक्ति भी विशेष होती है 
इपलिए भी इन्हे आगे रखा है । 

स्त्रियों को दूसरे कोठे मे न रखकर तीसरे में रखने 
का कारण उनसे मुनीश्वरों के सानिध्य का अभाव करना 
है ताकि शालीनता बनी रहे और कोई लोकापवाद उत्पन्न 
न हो । देविया मनुष्यगति की न होने से उन्हें दुसरे कोठे 
में रख दिया है। शालोनतादि की ,दृष्टि से ही देव और 
देवियों तथा मनुष्य और स्त्रियों के कोठे पास-पास नही 
रखे हैं। छठा एवं सातबा कोठा एक ही जाति के देवी- 
देव का होने पर भी छठे कोठे के आगे डबल दीवाल होने 
से कोई दोष नहीं रहता । 

प्रशन--आथिका गृहत्यागी साध्वी हैं उसे मुनियों के 
साथ पहले कोठे में न रखकर सामान्य स्त्रियों के साथ 


६; यर्ष ३९, कि० ४ 


तीसरे कोठे में क्‍यों रखा ? 

उत्तर--वह उपचार से साध्वी हैं, वस्तुत: नहीं । 
सवस्त्र होने से उसका ग्रुणस्थान शास्त्रों में पांचबा ही 
बताया है वह संगत नही है इसी से उसे पंच परमेष्ठी मे 
स्थान नहीं है। जिस वेश से और पर्याय से मुक्ति हो 
सकती है उसे ही पूज्य होने योग्य माना है। आयिका 
इसमें नही हैं। अत: परमेष्ठियो के प्रथम कोष्ठ में उसे 
नहीं रखा है । दूसरा कारण यह है कि उसका और मुनि- 
रत्नों का सानिध्य आचार शास्त्र से निषिद्ध है । 

प्रश्न--ऐलक क्षुल्लक तो गृहत्यागी और कुमार 
श्रमण है आचार शास्त्र से भी मुनियों के साथ रहने मे 
कोई दोष नहीं है। फिर उन्हें प्रथम कोठे मे न रखकर 
सामान्य मनुष्यों के साथ ११वें कोठे मे क्यो रखा ? 

उत्तर--ऐलक क्षुल्लक भी वस्त्रधारी होने से पचम- 
गुणस्थानी है। परमेष्ठो, पूज्य-देव नही है। अतः इन्हे 
प्रथम कोठे में स्थान न देकर !ै१वें मे दिया है। प्रथम 
कोठे में केवली-गणध र-उपाध्याय-साधु ये चार परमेप्ठी ही 
होते है । 

प्रश्न-- आयिका के कोठे में सब स्त्रियों को रख दिया 
तो मुनियों के कोठे में सब मनुष्यों को क्‍यों नही रखा ? 

उत्तर--वाथिका पचमगुणस्थान से ऊपर नहीं हो 
सकती जबकि मुनि षष्ठादि गुण स्थानी होते है । आधिका 
की तरह अब्य ब्रती श्राविकाए भी पचमगुणस्थानी हो 
जाती हैं जबकि मुनियो की तरह ऐलक क्षुल्लकादि कभी 
षष्ठ ग्ुणस्थानी नहीं हो सकते । अत: आधिका और मुनि 
के पद में महान्‌ अन्तर होने से इनके कोठों की योग्यत्ता- 
पात्रता में भी महान्‌ अन्तर है। इससे आथिका के कोठढे 
में तो पच्रमगुणस्थान की उम्भावना से सब स्त्रियां आ 
गईं किन्तु मुनि के कोठे में सब॒ मनुष्य नहीं आये क्योंकि 
उनके कुछ न कुछ वस्त्र-परिग्रह है । 

प्रषन--चार प्रकार के देवो के दो दो कोठे रखे तो 
मनुष्यों के दो कोठे न रखकर तीन कोठे क्यों रखे गये । 

उत्तर-देवों में देव देवी के रूप में दो ही पद होते 
है संघत (पृज्य) पद नहीं होता जबकि भनुष्यों में नर-नारी 
के रूप मे दो पद के सिवा एक संयत्त (पूज्य-परमेष्ठी) पद 
ओर होता है अतः देवों में दो-दो कोठे ही रखे गये और 


अनेकान्त 


मनुष्यों में तीन कोठे रखे गये । 

इस तरह चतुणिकाय के देवों के दो-दो कोठे होने से 
कुल ८ कोठे देवगति के और ३ कोठे मनृष्यगति के तथा 
१ कोठा तियंच गति का कुल १२ ही कोठे रखे हैं न कम 
और न ज्यादा । नरकगति के नारकी न अन्यत्र जा सकते 
हैं न कोई उन्हे ला सकता है अत: तीन गतियो के आधार 
पर ये १२ हो कोठ होते है । 

ये कोठे भगवान्‌ के चारों ओर गोलाकार होते हैं। 
अतिशय के कारण एक ही भगवान्‌ चारो दिशाओं में 
चतुर्मुख दिखाई देते है । वे सिहासन पर चार अगुल ऊँचे 
अधर पद्मगसन से विराजमान होते है सब जीव उन्हें हाथ 
जोड़े अपने-अपने कोठो मे बेठे हुए दिव्य ध्वनि का असृत- 
पान करते है। 

प्रशन--देवा को पुरुषों से पहिले क्यो रखा ? 

उत्तर -- (क) गोल वस्तु का कही से भी आदि और 
कही पर भी अत किया जा सकता है। समवशरण के 
कोठे भी गोलाकार होने से उनमे कोई भी पहिले पीछे 
कल्पित किये जा सकते है । 

(ख) गुणस्थान की अपेक्षा भी भागे पीछे का क्रम 
नही है क्योकि देवों में चार ग्रुणस्थान तक ही सभव है 
जबकि तिर्यंचों त्तक में भी पचरम गुणस्थान सभव है । 
मनुष्यों मे तो सर्व ही गुणस्थान है । 

(ग) देवों मे मनुष्यों की अपेक्षा विशेष भक्ति होतो 
है नियोग ड्यूटी भी विशेष होती है । इसी से कल्याणकों 
में स्वर्गों के समस्त देव और इन्द्र आते है जबकि सर्व 
मनुष्य नही आते । देव ही भगवान्‌ के चमर ढोरते हैं-- 
वृष्टि करते है, सिहासन छत्र भामंडलादि अष्ट प्रातिहाय॑ 
करते हैं मनुष्य नही । मूर्ति में भी यक्ष गंधर्व किन्नरादि 
का यह सब करते हुए अंकन है, मनृष्य का नही । 

(घ) कोई भी देवता भगवान्‌ का कभी अवर्णवाद 
नही करता सब देवता जैन होते है। कोई अन्य धर्मी 
मनुष्य ही या मिथ्यात्वी जैनी मनुष्य ही कभी भगवान्‌ का 
अव्णवाद करते हैं जैसे पोते मरीचि ने भगवान्‌ ऋषभ- 
नाथ का किया था। 

(ड) देवियों के बाद देवो की एक ही गति वाले 
होने की वजह से रखा गया बीच में मनुष्यों के आने पर 


समवहरण सभा के १२ कोठे ७ 


गतिभिननता हो जाती और स्त्री सानिध्य से शालीनता में 
भी दोष आता । 


रत्नकरण्ड श्रावकाचार की पं० सदासुखदास जी कृत 
हिन्दी वचनिका में १२ कोठों के क्रम में एक अन्तर इस 
प्रकार है । (देखो षष्टम अधिकार के उपान्त्य में) 


“भगवान्‌ गंध कुटी में पूर्व दिशा अथवा उत्तर दिशा 
के संमुख तिष्ठे है उनकी प्रदक्षिणा रूप संमुख पहली सभा 
में गणधरादि मुनीश्वर तिष्ठे है, दुसरी सभा में कल्पवासी 
देवियां तीसरी मे आयिका अर मनुष्यणी चौथी में चक्र- 
वर्तत्यादि सहित मनुष्य पांचबी में ज्योतिष देवियां छठी में 
व्यंतरिया सातवी मे भवनवासी देविया आठवी में भवन- 
वासी देव नवमी में व्यंतरदेव दशवी में ज्योतिष्क देव 
ग्यारहवी में कल्पवासीदेव बारहवी में तियँच हैं ।” 


सब शास्त्रों मे मनृष्यो का कोठा १शवाँ दिया है 
किन्तु यहां उसे चौथे स्थान पर रख दिया है | इससे यहीं 
से सब क्रम भंग हो गया है। पांचवें देवी और तीसरे 
मनुष्यणी के कोठे के बीच चौथा मनुष्य कोठा रखने से 
शालीनता मे भी दोष आया है। ऐसा क्यो किया गया ? 
शायद पडित जी को मनुष्य जाति थी उच्चता ने ऐसा 
करने को बाध्य किया हो। यह कथन सापेक्ष है। कोई 
संद्धान्तिक भूल नही है फिर भी विद्वानों को इस पर 
विचार करना चाहि (| यहाँ पडित जी ने १२ कोठो को 
१२ सभा कहा है किमी ने १२ गण कहा है । यह रात्र 
शब्द भेद है अर्थ भेद नही । महापुराण में १२ गण और 
१२ कोष्ठ कहा है एवं जयसेन प्रतिष्ठा पाठ में १२ सभा 
कहा है । 

समवशरण पाठ (प० भगवानदासजी कृत) पृ० १४८ 
में--पहले मुनि कोष्ठक मे ही आथिकाओ को भी रख 
दिया है और तीसरे कोष्ठक में सिर्फ सामान्य स्त्रियों को 
रहने दिया है । यह स्पष्टत: सैद्धांतिक भूल है इससे संयत 
असयत एक होकर गुड़ गोबर हो गया है शालीनता और 
आचार शास्त्र का भी हनन हुआ है। मूल पद्य इस प्रकार 


है :-: 


शुभ दिशा आग्नेय विषे कही, लसत कोठा तीन भर्लें तहीं। 
मुनि आर्या कल्पवासनी, तिया, मनुषणी तिसरे यह बैठिया ॥। 

(चारों दिशाओं में तीन-तीन कोठे के हिसाब से १२ 
कोठे बताये हैं। प्रथम आरनेय दिशा (पूर्व दक्षिण कोण) 
में तीन कोठे इस प्रकार हैं--१. मुति और आशिका, 
२. कल्पवासी देवियां, ३. मनुष्यणी-प्तामान्य स्त्रियां ।) 
शेष कथन प्राचीन शास्त्रानुसार ही है। सिर्फ स्त्रियों के 
तीसरे कोठे से आथिकाओ को निकालकर मुन्तियो के प्रथम 
कोठे में रख दिया है यह गलती है। 


छद्मस्थतादि की वजह से, अपेक्षाभेद से, आचार्य 
आम्नाय की दृष्टि से, मुद्रण-लेखन प्रति लेखन की घूल से 
शास्त्रों मे विभिन्‍न कथन हो जाते है। जिस तरह हम 
अनाज के ककरादि को शोध बीन कर पानी को छान कर 
फिर काम में लेते है उसी तरह शास्त्रों को भी पूर्वापर 
मिलाकर युक्तिपुवंक शोधकर सम्यक्‌ अध्ययन करना 
चाहिए। घवल जयधवल में भी अनेक जगह इन बातों 
का उल्लेख है। ये सब स्वाभाविक है संभाव्य है इन्ही के 
आधार पर किन्‍्ही शास्त्रों को मंदिर बाहर करना जल 
प्रवाहिद करना अग्नि समपंण करना घोर मूढ़ता और 
अविवेक है। कषाय ओऔर अनुदारता से यह सब अपनी 
निधि का अपने ही हाथो बरब्राद करना है। ऐसी प्रवृत्ति 
से बचना चाहिए । कोई चीज अभी हमे समभा नहीं आई 
हो तो उसे आगे के लिए छोड देना चाहिए इस दूरदशिता 
को तो हमें कम से कम अगीक।र करना ही चाहिए । 


जैनधरम लह मद बढ़े, बंद न मिलि है कोई । 

अमृत पान विष परिणवे, तांहि न औषधि होई । 

जो चरचा चित में नही चढ़े, सो सब जैन सूत्र सो कढ़े । 
अथवा जे श्रुत मरमी लोग, तिन्हें पूंछ लीजे यह जोग ॥ 
इतने पर सशय रह जाय, सो सब केवल ज्ञान समाय। 
यो नि.शल्य कीजे निजभाव, चरचा में हठ को नही दाव॥ 


केकडो (अजमेर) ३०५४०४ 


नेमि शीर्षक हिन्दी साहित्य 


जैन परम्परा के बाईमर्वें तीथंकर नेमिनाथ की ऐति- 
हासिक प्रामाणिकता भले ही सिद्ध न हो सकी हो परन्तु 
यह निविवाद है कि उनका व्यक्तित्व जैन साहित्यकारो को 
अधिक प्रिय रहा है। वर-वेश में सुपज्जित नेमिकुमार का 
पशुओं का करुण ऋ्न्दन सुनने मात्र पर वारदत्ता राजुल 
(राजीमती) को विवाह मण्डप में विरह दग्घ छोड़कर 
अक्षय वैराग्य धारण कर लेना तथा रैवतक पर्वत पर 
दुधर तपश्चर्या द्वारा केवल ज्ञान प्राप्त करता, साथ ही 
राजुल के संयम, अनन्य निष्ठा एवं अस्त में वेराग्यपूर्वक 
मुक्तिलाभ की घटनाओं ने कवियों को कितना अधिक 
प्रभावित किया है इसका प्रत्यक्ष प्रमाण हैं उनके जीवन 
पर लिखी गयी विपुलात्मक क्ृतिपां। 

यूं तो आगम ग्रन्थों जैसे कल्पसूत्र, उत्तराध्ययन सूत्र, 
अन्तकृदशा, ऋषिभाषित आदि, विभिन्‍न पुराणों में यथा 
हरिवंश पुराण, महापुराण, नेमिनाथ पुराण, पाण्डवपुराण, 
उत्तर पुराण आदि तथा अन्य काव्य ग्रन्थों यथा त्रिषष्टि- 
शलाका पुरुष चरित, चउपन महापुरुष चरित्र, प्रद्युम्त- 
चरित्र, सौरिचरित्र, श्रीचिक्ल काव्य, द्विसंधान काव्य, 
वसुदेव हिण्डी जैसी महत्त्वपूर्ण रचनाओं में तीर्थंकर नेमि- 
नाथ का जीवन वर्णित है परन्तु प्रस्तुत लेख में विस्तारमय 
से, केवल हिन्दी भाषा मे विरचित नेमि शीर्षक क्ृतयों 
का परिचय देना अभीष्ठ है। १४वीं १५वीं शताब्दी तक 
उत्तर भारत में अपभ्रश भाषाओं का प्रसार और प्राचुये 
रहा तदपि खडी बोली हिन्दी तथा अन्य स्थानीय बोलियो 
का स्वरूप लिखना प्रारम्म हो गया था अतः नेमि शीर्षक 
रचनाओं में जो हिन्दी भाषा की सर्वे प्राचीन रचना मिली 
है वह निमिनाथ फाग' है जिसके रचयिता राजशेखर सूरि 
हैं तथा कृति का रचनाकाल सवत्‌ १४०४ लगभग है 
अतएव लेख में इस कृति से लेकर बीसवी शताब्दी तक 
की रचनाओं का कालक्रमानुसार संक्षिप्त उल्लेख प्रस्तुत 


[0 डा० कुमारी इन्दु राय जेन 


है-- 

नेमिनायथ फागु--इसके रचथिता राज शेखर सूरि 
हैं जो हषंपुरीय गचछ के कोटिक गण से सम्बन्धित मुनि 
तिलक सूरि के शिष्य थे । 

२७ पद्यों वाले इस फागु की रचना कवि ने बि० 
सं० १४०५४ के लगभग की थी । काव्य भक्ति प्रधान है 
तदपि राजुन के सौन्दर्य चित्रण सम्बन्धी पद दृष्टव्य हैं-- 

किम किय राजल देवि तणऊ सिणगारु भणेबऊ, 

चपद गोरी नदधोद अगि चन्दन लेवउ। 
खूपू भरविड जाइ कुसुम कस्तूरी सारी, 
सीमतइ सिदुर रे मोति सरि सारी ॥ 
नेमिताथ नव रस फागु--इसके रचयिता सोम 
सुन्दर सूरि हैं तथा फागु की भाषा पर प्राकृत एवं गुज- 
राती का पर्याप्त प्रभाव है कवि ने तीर्थंकर नेमिनाथ के 
प्रति अपनी अनन्य भक्ति को निवेदित किया है । 
नेमिनाथ विवाहलो--उपाध्याय जयसागर रचित 
इस कृति का परिचय डा० प्रेम सागर जेन ने “हिन्दी जैन 
भक्ति काव्य और कबि' पुस्तक में पृष्ठ ५२ पर दिया है | 
काव्य का रचना काल वि० सं० १४७८ लगभग है। 
नेमीश्वर का बारह सासा--विवेच्य काव्य कृति 
के रचनाकार बूचराज विक्रम की १६वीं शती के अन्तिम 
चरण के प्रमुख १ वियो में से थे । इनके बूचा, वल्ह, वील्ह 
वल्हव नाम भी लोकप्रिय रहे तथा ये भट्टा रक भुवनकीति 
के शिष्य थे | 'नेमीश्वर का बारहमासा” में राग बडहंसु 
निवद्ध कुल १२ पद हैं तभा प्रारम्भ श्रावण मास से करके 
आषाढ पर समाप्त किया है। इसके अतिरिक्त बूचराज ने 
नेमिनाथ वसनन्‍्तु' तथा 'वील्हव नाम से 'नेमीव्वर गोता 
गीत की रचना की थी । “कवि बूचराज एवं उनके सम- 
कालीन कवि” नामक पुस्तक में लेखक, सम्पादक डा० 
कस्तू रचन्द कासलीवाल ने 'नेमीश्वर का बारहमासा” तथा 
“निमिनाथ बसन्तु' का मूल पाठ प्रस्तुत किया है। 'नेमी- 


नेमि शीर्षक हिस्बो साहित्य ९ 


श्वर गीत में कुल १५ पद हैं तथा भाषा अनश्न श॒ प्रधान 
है और इसकी हस्तलिखित प्रति बधीवन्द जी के मन्दिर 
के शास्त्र भण्डार गुटका नं० २५ में तथा एक प्रति श्री 
महावीर जी के शास्त्र भण्डार में संग्रहीत है । 
नेमिनाथ रास--इसके रचयिता आचाये जिनसेन 
भट्ट/रक यश:कीति के शिष्य थे । 'रास” की रचना इस्होंने 
संवत्‌ १५५८ में जवाहर नगर में की थी । नेमिनाथ के 
जन्म, कुमार अवस्था, विवाह हेतु प्रयाण, तोरण द्वार से 
लौट आने, वैराग्य, कैवल्य प्राप्ति तक की घटनाओं को 
कवि ने ६३ छन्‍्दों में वणित किया है। भाषा राजस्थानी- 
गुजराती मिश्रित है तथा विवेच्य रास की एक पूर्ण प्रति 
जिसका लिपिकानल सं० १६१३ है दिगम्बर जैन मन्दिर 
बड़ा तेरापंधियों का, जयपुर वेष्टन ६२४ में उपलब्ध है। 
नेमोइ+र को उरगानों--श्रावक चतरुमल' अथवा 
चवरुमल विरचित यह एक मात्र 'उरगानो संज्ञक रचना 
है । कवि ने स्पष्ट किया है कि गुणों को विस्तार से कहने 
वाले काव्य को उरगानो कहते हैं। कृति की रचना संवत्‌ 
१५७१ में की थी। कवि ने तीर्थ नेमि द्वारा विवाह मंडप 
से विरकक्‍्त हो लौट आने और वेराग्य धारण की मार्मिक 
कथा को ४४ पदो में प्रभावपूर्ण ढंग से अभिव्यक्त किया 
है। “कविवर वूचराज एवं उनके समकालीन कवि शीष॑क 
पुस्तक में डा० कासलीवाल ने 'नेमीश्वर को उरगानो” का 
मूल पाठ प्रकाशित किया है साथ ही उन्होने चतरुमल' कृत 
नेमचरित्र' अथवा 'नेमि राजुल गीत' का भी उल्लेख 
किया है । 
तेमि राजमती बेलि--इसके रचयिता ठक्‍्कुरसी 
हैं। ये राजस्थान के ढूंठाहण क्षेत्र के १६वीं शताब्दो के 
उत्तराउ्ध के कवि थे। निेमि राजमती बेलि' को 'नेमीश्बर 
की बेली” भी कहा गया है। कृति की हस्तलिखित प्रतियां 
जयपुर के विभिन्‍न शास्त्र भण्डारों मे संग्रहीत है परन्तु 
२० छन्दों वाली इस बेलि को डा० कासलीवाल ने 'कवि- 
वर बूचराज एवं उनके समकालीन कवि पुस्तक में प्रका- 
शित करवा दिया है। अन्त निम्न प्रकार है-: 
जर जनमु मरणु करि दूरे, हुउ सिद्ध गुणहुं परि पूरे 
करि घेल्ह सुतन ठाकुरसी किये नेमि राजमती सरसी 
नर नारि जाको नित गावे जो चिंते सो फलु पावे ॥२०। 


तेमि रंग रत्नाकर छुन्द-दप्रस्तुत कृति के रच- 
यिता कवि लावण्य समय हैं इनके बचपन का नाम लषु- 
राज था और ये १६वी शताब्दीं के प्रसिद्ध कवियों में से 
एक हैं। 'नेमिरंग रत्नाकर छन्द' जिसे 'नेमि जिन प्रबंध" 
भी कहा गया है, की रचता संवत्‌ १५४६ में की थी । 
भाषा पर अपभ्रश का काफी प्रभाव है। इसकी १७ पत्रों 
वाली प्रति आमेर शास्त्र भण्डार (जो अब श्री महाबीर 
जी में स्थानान्‍तरित हो गया है) में संग्रहीत है । लावण्य 
समय कृत 'राजुल विरह ग्रोत' अथवा “,जुल नेसमि 
अबोला' की प्रति भी उक्त शास्त्र भंडार में है । 

नेमिनाथ स्तवन--इसके रचनाकार कवि घनपाल 
हैं। जो प्रसिद्ध कवि देल्ह के पुत्र तथा ठक्कुरसी के अनुज 
थे । इनका समय संवत्‌ १५२५ से १५६० तक माना 
जाता है। नेमिनाथ स्तत्रन अथवा नेमि जिन वन्दना ५ 
छन्दों की लघु कृति है जिममें नेमिताथ के तोरणद्वार से 
लौटने, राजुल का त्थाग, गिरनार पर्वत पर तप एवं नेमि 
निर्वाण का सुन्दर वर्णन हुआ है । 

नेमीइबर रास--इसके रचयिता ब्र० जिनदास हैं । 
जिनदास नाम के कई कवियों का उल्लेख मिलता है, 
परन्तु विवेच्य जिनदास भट्टारक सकलकौति के शिष्य एवं 
अनुज थे । ये सस्क्ृत के प्रकाण्ड विद्वान थे और पहले 
नेमिनाथ पुराण (या हरिवंश पुराण) की रचना संस्कृत 
भाषा में की थी परन्तु बाद में बहु जन हिताय, सवबत्‌ 
१५२० में स्वय ही 'निभिश्वर रास” की रचना हिन्दी में 
की । इस कृति को हरिवश रास भी कहते हैं। कवि ने 
नेमिनाथ के गर्भ च्यवन से लेकर निर्वाण तक की कथा 
कही है ओर प्रासगिक रूप में कृष्ण और पांडवों की कथा 
भी अनुस्यृत है। डा० प्रेमचन्द रावंका ने 'महाकवि ब्रह्म, 
जिनदास : व्यक्तित्व एवं कृतित्व” नामक पुस्तक में 
नेमीश्वर रास' के कुछ अंश प्रस्तुत किये हैं । 

नेमिनाथ रास--मुनि पुण्प रतन ने राजस्थानी 
मिश्रित हिण्दी भाषा में प्स्नुत नेसिनाथ रास की रचना 
संवत्‌ १५८६ में की थी । इस कृति की एक पृ प्रति 
भट्टा रकीय दिगम्बर जैन मन्दिर, अजमेर के शास्त्र भंडार 
वेष्ठन ७३६ में बद्ध है। कुल पद्म संब्या ६६ है तथा 
प्रारम्भ निम्न प्रकार से हैं-- 


१०, वर्ष ३२९, कि० 5 जनेकान्त 


सारदा पय प्रणमी करि नेमि तणा ग्रुण हीय घरेवि । 
रास भण रत्नीया गुण गरु वड गद्ट सु सुख संखेवि ॥॥ 
पुण्य रतन कवि विरचित "ेमिनाथ फागु का भी 
उल्लेख मिलता है जिसकी प्रति दिगम्बर जैन मन्दिर 
विजयराम पांड्या, जयपुर के शास्त्र भण्डार में ग्रुटका 
नं० १४ वेष्टन १०२ मे सकलित है। 
मेसिनाथ गीत --- १ ६वी शताब्दी के प्रख्यात कवि 
ब्रहद्मण यशोधर ने 'नेमिनाथ गीत” नाम से तीन सर्जनाएँ 
की थीं। प्रथम 'निमिनाथ गीत” की सरचना संवत्‌ १५८१ 
में बांसवाडा नगर में की थी। इस गीत मे २८ अन्‍्तरे 
हैं पर इसकी कोई पूर्ण प्रति अभी उपलब्ध नहीं हो सकी 
है । दूसरा गीत राग सोरठा में निबद्ध है तथा गीत में 
कुल पांच छन्द है। तीसरा नेमिनाथ गीत अपेक्षाकृत बड़ी 
रचना है । इसमे कुल ७१ छन्द है जो राग गोड़ी में बद्ध 
हैं। गीत की भाषा राजस्थानी है तथा इसका मूल पाठ 
'आचाये सोमकीसि एवं ब्रह्म यशोधर' संस्थापक डा० 
कस्तूरचन्द कासलीवाल कृत मे प्रकाशित हो गया है। 
काव्य का टेक निम्न प्रकार है-- 
सामला ब्रण वीनवी राजिल नारि 
पुरव भव नेह संभारि 
दयाल राय वीनवी राजिल नारि॥ 
नेमिनायथ स्तवन--भट्टा रक शुभचन्द्र (प्रथम) जो 
१६वी शताब्दी के मूघेन्य भट्टारक रहे तथा जिन्होंने 
'पांडव पुराण जेत्ा महत्त्वपूर्ण ग्रथ लिखा उन्होने ही हिंदी 
भाषा में नेसिनाथ स्तवन की रचना की थी । स्तवन में 
कुल २५ छन्द हैं और इस कृति को 'निमिनाथ छन्द भी 
कहते हैं । कृति का उल्लेख 'जिन रत्नकोश: मे हुआ है । 
बस्तुत. नेमिनाथ के जीबन पर सर्वाधिक रचनाएँ 
सश्रहवी शताब्दी में लिखी गयी जैसा कि आगामी पृष्ठों से 
स्वत: स्पष्ट हो जाएगा । 
नेमोश्वर गीत--श्रस्तुत गीत के रचयिता जयसागर 
भट्टारक रत्नकीति के प्रमुख शिष्यो मे से थे परन्तु इनके 
जीवन के सम्बन्ध मे अधिक जानकारी नहीं मिलती | 
'नेमीश्वर गीत” की भी कोई प्रति उपलब्ध नहीं तदपि 
इनके द्वारा रचित चुनड़ो गोत' प्रकाशित हो गया है। 
जिसे 'चारित्र चुनड़ी' भी कहते हैं। इस रूपक गीत में 


तेसिनाथ के वैराग्य ले लेने पर राजुन ने चारित्र चुनरी 
को किस प्रकार धारण किया इसका १६ पद्मों में मापिक 
वर्णन हुआ है । 
नेमोशवर जज्रायए--इसके कृतिकार भट्टारक 
नरेन्द्रकोति थे जो आमेर गादी के संस्थापक भ्रट्टारक 
देवन्द्रकीति के शिष्य थे। नेमीश्वर चन्द्रायण की रचना 
संवत्‌ १६६० में की थी और इसकी प्रति श्री महावीर जी 
के शास्त्र भण्डार में संग्रहीत है । 
नेमीहवर रास--रासकार ब्रह्म रायमल्ल १७वीं 
शताब्दी के प्रतिनिधि कवियों में हैं। नेमीश्वर रास की 
रचना इन्होंने सवत्‌ १६१५ के लगभग की थी। कृति में 
कुल १४५ कड़क छन्द हैं जिनमें नेमिनाथ के गर्भ से 
निर्वाण तक की घटनाएँ वर्णित हैं । बधीचन्द जी के मदिर, 
जयपुर से लेखिका को प्राप्त प्रति के अन्त मे लिखा है-- 
अहो सोलह से पंद्रारह रच्यौ, 
रास सांवलि तेरसि सावण मास । 
वार तो बरुघवार भलो बहो, 
जैसी जी मति दीने अवकास । 
पंडित कोई जी मत्ति हसो, 
तैसी जी बुधि कीयो परगास॥ 
नेमीएवर रास के अतिरिक्त ब्रह्म, रायमल्त '"नेमि 
निर्वाण काव्य भी लिखा था सह एक अत्वन्त नघु क्ृति है 
जिसमे तीर्थंकर नेमि की भक्ति पूर्वक बरदना की है इसकी 
प्रति भट्टा रक दिगम्बर जन मन्दिर, अजमेर के भण्डार 
में है। 
नेम गोत--इस गीत की रचना बाई अजीतमती ने 
की थी । ये भट्टा रक वादिचन्द्र की प्रमुख शिष्या थी। 
इन्होने कई स्फूट पदों और गीतों की रचना को 'निमिगीत' 
राग बसन्‍्त में निबद्ध है और कुल छत्द सख्या छः: हे। 
गीत का प्रथम छन्द प्रस्तुत है-- 
श्री सरस्वती देवी नमीय पाय, 
गाए सूं गुण श्री नेमि जिन राय । 
जेह नाभि सौस अनत थाय, 
भूरि पातिग भर दुरे पलाय ॥(६॥ 
नेमि जी को मंगल--इसके रचयिता श्री विश्व- 
बलात्कार गण की अटेर शाखा के ख्याति प्राप्त भट्टा रक 
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थे । नेमि जी को मंगल रचना आपने संवत्‌ १६६८ में 
की थी । कृति की एक पूर्ण प्रति दिगम्बर जैन मन्दिर 
पाटोदी का, जयपुर, गु० न० १२ मे सकलित है। कवि 
विश्वभूषण कृत 'लक्षुरि नेभीइ३र की की प्रति दिगम्बर 
जैन मन्दिर विजयराम पाड्या, जयपुर के भडार में गुटका 
नं० ४ मे सम्रहीत है । 

नेमिनाथ रास-यूं तो रूपचन्द नाम के अनेक 
कवि हुए है परन्तु आलोच्य कृति के रचनाकार पाण्डे 
खूपचन्द भगवानदास के पुत्र थे। नेमिनाथ रास की रचना 
सवत्‌ १६६० के लगभग की थी । रूपचन्द कवि विरचित 
'राजुल विनती' (गुटका न० ८९१ शास्त्र भण्डार, श्री महा- 
वीर जी) तथा 'नेमिनाथ स्तवन (गुटका न० ७६ भट्टार- 
कीय दि० जैन मन्दिर, अजमर) का भी उल्लेख मिला है। 

नेसि जिनंद ब्याहलो--इसके रचनाकार खेतसी 
अथा खेतसिह है । ये सादू शाखा के चारण कवि और 
जोधपुर नरेश के आश्रित थे । ब्याहलो' का सृजन इन्होंने 
सवत्‌ १६९१ मे किया था। कविता में खेतसी अपना 
'सहि या 'साहि” नाम प्रयुक्त करते थे | नेमि जिनद 
व्याहलो की प्रतिया-(१ )गुटका न० ६५ पाटोदी का मदिर 
जयपुर, (२) गुटका न० ६ दिगम्बर जैत मन्दिर पाएवँ- 


नाथ, जयपुर (५) गुटका न० ४२ शास्त्र भण्डार श्री 
महावीर जो मे उपलब्ध हैं । 


नेमीइ्वर के दश भवान्तर--रचयिता ब्रह्म० 
धर्मरुचि अभयचन्द प्रथम के शिष्य थे और इनका रचना- 
काल सत्रहवीं शताब्दी का पूर्वार्ध रहा था । प्रस्तुत कृति 
में तीर्थंकर नेमिनाथ के पूर्व जन्मो का विस्तृत वर्णन है। 
काव्य की प्रतियां, गुठका न० १३६ बधीचन्द जी का 
मन्दिर, जयपुर तथा गुटका नं० ८टका नं० ८५ गोधों का 
मन्दिर, जयपुर के शास्त्र भण्डारों में संग्रहीत है। 

नेमोदवर को डोरडो--विवेच्य काव्य के कवि 
हृषषकीति हैं। ये सन्नहवी शताब्दी के उत्तराधे में राजस्थान 
के ख्यात सत रहे । नेमीश्वर को डोरडो में कुल २१ पद्च हैं 
और काव्य भाषा राजस्थानी प्रधान है। इसकी प्रति शास्त्र 
भण्डार श्री महावीर जी मे है। हष॑ंकीति ने ही 'नेमिताथ 
का बारहमासा, (गुटका न० १६२ वधीचन्द्र जी का मन्दिर 


जयपुर ) तथा नेमिराजुल की भक्ति विषयक ६६ स्फुट पदो 
की रचना की थी । 


नेम्नी55र राजुल विवाहु-- इसके रचनाकार ब्रह्म० 
ज्ञान सागर के विषय मे अधिक जानकारी उपलब्ध नही 
हो सकी । कृति की एकमात्र प्रति गुटका नं० ५० (पत्र 
संख्या २६ से ३१ तक पाटोदी के मन्विर जयपुर के शास्त्र 
भण्डार मे है अन्त इस प्रकार है - 

राजमती प्रबोध के सुध भाव सयम लीयो। 

ब्रह्म ज्ञान स|गर कहे वाद नेमि राजुल कीयो ॥ 

तेतिताथ फाग--कृतिकार भट्टारक रत्नकीत्ति 
सत्रहवीं शताब्दी के मूर्धन्य सत एवं साहित्यकार थे। 
भट्टारक अभयनन्‍दी ने सवत १६३० में भद्ठारक पद पर 
इनका महाभिषेक किया था। नेमिनाथ भाग की रचना 
गुजरात के हासोट नगर मे हुयी थी । इस कृति मे कुल 
६६ पद्म है जो राग केदा रमें निबद्ध है । भट्टा. रत्नकीति ने 
गुजरात के ही घोधा नगर मे 'नेमिनाथ बारहमासा' लिखा 
था। यह २४ पद्यों की सुन्दर लघु कृति है जिसमे राजुल 
की व्यथा सशक्त रूप में व्यंजित है। इनके अतिरिक्त सत 
कवि ने नेमिराजीमती से सम्बन्धित अनेक स्फूट गीतो की 
रचना की थी। ये गीत विभिन्‍न रागो मे यथा मल्हार. 
केदार मारुणी, सारग, आसावरी आदि मे निबद्ध है। फाग, 
बारहमासा तथा कुछ गति डा० कस्तूरचन्द कासलीवाल 
लिखित पुस्तक “भट्ठारक रत्नकीत्ति एवं कुमुदचन्द्र : 
व्यक्तित्व एवक्‌्तित्व' में प्रकाशित हुए हैं । 

राजुल का बारहमासा--इसके रचयिता सत्रह॒वीं 
शताब्दी के ही कवि पद्मराज हैं। सभवतः ये ही पदमराज 
'अभयकुमार प्रबध' के रचयिता हैं ओर ये खतरगच्छीथ 
आचाये जिनहस के प्रशिष्य ओर पुण्ण्सागर के शिष्य थे । 
विवेच्य रचना की एक प्रति बधीचन्द जी के मन्दिर, जयपुर 
के शास्त्रभ्नण्डार मे गुटका न० ६२ वेष्ठन १०६७ में है । 

नेमिनाथ रास--रचताकार मुनि अभयचन्द भट्टा रक 
कुमुदचन्द्र के योग्य शिष्य थे और ये संबत्‌ १६८५४ में 
गादी पर विराजमान हुए। नेमिनाथ रास का सृजन 
सन्रहवीं सती के उत्तराद्ध में किया था और इसकी प्रति 
गुटका न ५३ वेष्टन ५६२ में भट्ठारकीय दिग् ० जेन मन्दिर 
अजमेर के शास्त्रभण्डार में है। कवि की एक अन्य प्रसिद्ध 
कृति 'चन्दागीत' है जिसमे कालिदास के मेघदूत की विरही 
यक्ष की भाँति राजुल भी अपना संदेश चन्द्रमा के माध्यम 


१३, बर्ष ३९, कि० ४ 


से नेमिनाथ के पास भेजती है। यह गीत डा० कासलीवांल 
संपादित, अखित पुस्तक “महा० रत्नकीत्ति एब कुमुदचन्द्र 
व्यक्तित्व एवं कृतित्व' में प्रकाशित किया गया है । 
नेसमाइवर र।स--भदट्टा रक वीरचन्द्र सत्रहवी शतो के 
प्रतिभा सम्पन्न कवि और भट्टारक लक्ष्मीचन्द के शिष्य 
थे नेमीश्बर रास एक लघु कृति है जिसमे केवल नेमिनाथ 
के विवाह की घटना का वर्णन है तथा इसकी रचना संदत्‌ 
१६३३ मे पूर्ण हुई थी। वीरचन्द्र ने ही नेमिराजुल के 
जीबन वृत पर १३३ पद्यों काएक खण्ड काव्य 'वीर विलास 
फाग नाम है लिखा था । 
नेमिनाथ द्वादशमासा--इसके रचयिता सुमति 
सागर (सवत्‌ १६००-१६६५) भट्टा ० अभयननन्‍्दी के शिष्य 
थे। प्रस्तुत बारहमासे में १३ पद्य है प्रथम १२ पदों में 
विरहिणी राजुल की व्यथा व्यजित है और बन्तिम पद में 
कवि प्रशस्ति है । सुमति सागर ने ही एक सुन्दर 'नेमि गीत 
की रचना की थी जिसमे बड़े मामिक ढग से वर्णित है कि 
स्वामी के अभाव मे अबला नारि राजुल स्वयं को कंसा 
निरीह, अनाथ, परिमल विहीन पृष्प, कमल रहित सरोवर, 
प्रतिमा विहीन मन्दिर जैसा अनुभव करतो है। गीत 
'भट्टा ० रत्नकीत्ति एवं कुमुदचन्द्र : व्यक्तित्व एवं कृतित्व 
पुस्तक में प्रकाशित हुआ है। 
नेमिनाथ हमची--रचनाकार भट्टा० कुमुदचन्द्र 
(सचत्‌ १६५६-१६८५) प्रसिद्ध भट्टा ० रत्नकीति के प्रमुख 
छिष्य थे। नेमीश्वर हमची मे कुल 5७ छन्‍्द हे और भाषा 
राजस्थानी-मराठी मिश्रित है। कुमुदचन्द्र कृत “त्रण्यरति 
गोत' एक विरहात्मक गोत है जिसमे तीन प्रमुख ऋतुओों 
में प्रिय वियोग जनित, राजुल की मनोव्यथा का बढ़ा 
मर्मस्पर्शी चित्रण है। इसी प्रकार ३१ छन्‍्दो बाले 
'हिन्दोल गीत” मे कवि ने विरह विदग्धा राजीमती के 
सन्देश विभिन्‍न वाहकों के माध्यम से नेमिनाथ तक पहुंचाए 
है। 'नेमिताथ का द्वादशमाद्या भी कुमुदचन्द्र रचित 
१४ छन्दों की लघु कृति है अषाढ़ से सावन मास तक 
प्रसारित इस ग्रीत में राजुल के उदगारो की सुन्दर अभि- 
व्यक्ति हुयी है। इनके अतिरिक्त कवि ने नेमिभक्ति विषयक 
विभिन्‍न रायगो में बद्ध, स्फुट पदों की भी रचना की । उक्त 
सभी रचनाओं का मूल पाठ “भट्टा० रत्तकीति एबं 


अनेकांग्त 


कुमुदचन्द्र व्यक्तित्व” (लेखक डा० कासलीवाल) मे प्रकाशित 
हुआ है। 

नेसिगीत--रचयिता ब्रह्मण सयम सागर भट्टा० 
कुमुदचन्द्र के शिष्य थे। कवि की कोई बड़ी रचना प्राप्त 
नहीं हुयी है। नेमिगीत का सृजन सत्रहवी शताब्दी के दूसरे 
चरण में किया था इसके अतिरिक्त इन्होंने नेमि विषयक 
स्फुट पद रचे जो बिभिन्‍्न गुटकों में संकलित है । 

नेमिनाथ रास--खतरगच्छीय शाखा मे नयकमल 
के शिष्य और जयमन्दिर के शिष्य कनककीत्ति ने नेमिनाथ 
रास फी रचना १६३५ ई० मे की थी रास की भाषा 
गुजराती प्रधान है और इसकी प्रति विनयचन्द्र ज्ञान भण्डा र, 
जयपुर मे उपलब्ध है । 

सत्रहवी शताब्दी में ही कवि सिंहनन्दि विरचित 
नेमोइबर राजमतो गीत (ग्रुुटका न० २६२ भट्ठवारकीय 
दि० जन मन्दिर, अजमेर) एवं 'नेमीइबर चौमासा' तथा 
साधुकीति रचित 'नेमिस्तवन' एवं नेसिगीत का उल्लेख 
मिलता है। रचनाक्रम अविकल रूप से अठारहवी शी में 
भौ प्रवहमान रहा । 

नेमोइवर रास-- इसके रचयिता मलूक पुत्र भाऊ है 
जो अश्रठारहवी शताब्दी के पूर्वार्थ के ख्यात कवि रहे। 
प्रस्तुत रास में कुल १५५ चोपाई छन्दो मे नेमि के बेराग्य, 
राजुल के संयम ओर नेभिनाथ के निर्वाण का मार्मिक 
निरूपण हुआ है। इसकी प्रतिया ग्रुटका न० ६५ पाटोदी 
का मग्दिर जयपुर तथा ग्रुटका न० २३२ भदट्टारकीय 
दिगम्बर जैन मन्दिर अजमेर मे सम्रहीत है । 

नेमिराज़ुल बारहमात्ता--रचनाकार जिनहष 
जसराज' नाम से प्रद्यात थे और इसी नाम के आधार 
पर 'जसराज बावनी/ वा ।तखा था। नेमिराजुल बारह- 
मासा जिसे नेमिराजीमती बारहमास सर्वया भी कहा गया 
है की रचना सवत्‌ १७१४ के लगभग की थी। काव्य में 
कुल १२ स्वया छन्‍्द है और इसकी प्रतियाँ अभय जैन 
ग्रथालय बीकानेर तथा शास्त्र भण्डार श्री महावीर जी में 
उपलब्ध है। जिनहर्ष कवि ने ही 'नेमीहवर गीत” (वेष्ठन 
१२४५, बधीचन्द जी का मन्दिर जयपुर) एवं 'नेमिराजुल- 
स्तवन' गुटका नं० €७ ग्रेलियों का मन्दिर, जयपुर) की 
रचना की थी । 


नेमि शीर्षक हिन्दी साहित्य श३ 


नेमोइवर गीत--रचयिता ब्रह्म० धर्मतागर अठा- 
रहवीं शतती के पूर्वार्द के संत कवि और ये भट्टा रक अभय- 
चन्द द्वितीय के संघ में थे। नेमीश्वर गीत में कुल १२ 
छन्द है जिसमें राजुल के सौन्दर्य और विरह का सुन्दर 
निरूपण हुआ है । यह गीत डा० कासलीवाल सम्पादित 
पुस्तक 'भट्टा० रत्नकीति एवं कुमुदचन्द्र व्यक्तित्व एव 
कृतित्व' में दिया गया है। कवि ने इसके अतिरिक्त भी 
स्फुट गीत लिख कर नेमि प्रभु के प्रति अनन्य भक्ति का 
प्रदर्शन किया है । 

तेमिताथ का बारहसासा--इसके कृतिकार 
विनोदीलाल (वि० सं० १७५०) तीथंकर नेमि के एक- 
निष्ठ भक्त थे अत: इनकी अनेक रचनाएँ नतेमि राजुल से 
सम्बन्धित है । इनकी कृतियां अत्यधिक लोकप्रिय हुयी 
कारण कई शास्त्र भण्डारों मे एकाधिक प्रतियां भी संग्र- 
हीत है। यह बारहमासा जैन पुस्तक भवन कलकत्ता' 
से प्रकाशित हो चुका है । विनोदीलाल कृत 'नेमि 
व्याह' सुन्दर खण्ड काव्य है, 'राजल पच्चोसी' २५ 
छन्‍्दो की लघु कृति है 'नेमिनाथ के नव मगल' मे & छन्दो 
मे नेमि कथा वणित है, 'नेमि राजुल रेखता' उद्ृ फारसी 
मिश्रित हिन्दी भाषा की रचना है तथा नेमिश्वर राजुल 
सवाद में शीर्षक के अनुरूप सवाद शैली मे नेमि के वे राग्य- 
पूर्ण उत्तर और विरहिणी राजुल के प्रश्न मार्मिक रूप से 
प्रस्तुत है । 

नेसिनाथाष्टक--रचयिता भूधरदास अठारहवी 
शताब्दी मूधन्य साहित्यकारों मे से है। 'निमिनाथाष्टक' 
आठ छन्दों की एक स्वतन्त्र लघू कृति है जिसकी प्रति, 
गूटका न० ३६५ शास्त्र भण्डार श्री महावीर जी मे है । 
कवि भूधरदास ने 'भूघर विलास” तामक पद सग्रह मे 
नेमि राजुल पर अनेक पद लिखे है जितका परिचय 
डा० प्रेमसागर जैन ने अपनी पुस्तक 'हिन्दी जेन भक्ति 
काव्य ओर कवि' मे दिया है । 

नेमिनाथ चरित्र---कवि अजयराज पाटणी ने सबत्‌ 
१७६३ में नेभिनाथ चरित्र की रचना की थी। काव्य- 
सृजन की प्रेरणा इन्हे अम्बावती नगर के जिन मन्दिर मे 
स्थापित तीर्थंकर नेमिनाथनाथ को मनोज्ञ प्रतिमा को देख 
कर मिली | प्रस्तुत काव्य में कुल २६४ पद्य हैं और 


इसकी संवत्‌ १७६८ में लिपिबद्ध प्रति गुठका नं० १०८ 
ठोलियों का मन्दिर, जयपुर के शास्त्र भण्डार में प्राप्य है। 
नेमि राजुए बारहमासा--रचनाकार लक्ष्मी 
वल्लभ खतर गच्छीय शाखा के उपाध्यक्ष लक्ष्मीकीति के 
शिष्य थे । प्रस्तुत बारहमासा इन्होने अठारहवी शताब्दी 
के दूसरे चरण में लिखा था । काव्य में कुल १४ पद्म है 
जो सभी सव्वया छन्द में निबद्ध हैं अतः गेयात्मकता सराह- 
नीय बन पड़ी है। एक उदाहरण प्रस्तुत है-- 
उमड़ी विकट घनघोर घटा चिहुं,- 
ओरनि मोरनि सोर मचायो। 
चमके दिवी दामिनी यामिनी कृपंथ, 
भामिनी कुं पिय संग भायरे। 
लिव चातक पीउ ही पीड़ लइ भई, 
राजभती भुईं देह छिपायों । 
पतिया वे न पाइ री प्रीतम की अलि, 
श्रावण आयो पे नेम न आयो। 
नेम राजमतो जखड़ी--हेमराज नाम के चार 
कवि हो चुके हैं। विवेच्य कृति के रचनाकार पाण्डे हेम- 
राज है । डा० कासलीवाल ने अपनी पुस्तक 'कविवर 
बुलाखीदास, बुलाकीदास एवं हेमराज” में पांडे हेमराज 
रचित जखडी की जिस प्रति का परिचय दिया है उसे 
तिलोकचन्द पटवारी चाकसू वाले ने सवत्‌ १७८२ मे 
दिल्‍ली में लिपिबद्ध किया था। इस लघु रचना की एक 
प्रति बधीचन्द जो के मन्दिर, जयपुर गुटका न० १२४ 
में भी हे । 
नेमिकुमार को च्‌ंदड़ो--एक मुनि हेमचन्द्र रचित 
'नेमि कुमार की चूदड़ी' देखने का लेखिका को अवसर 
मिला । यह कुल ६ पृष्ठो की लघु कृति है और इसकी 
पूर्ण प्रति दिगम्बर जैन मन्दिर बड़ा तेरापथियों के शास्त्र- 
भण्डार के वेष्ठन ६१५ मे सकलित है। गीत की ठेक है 
“मेरी सील सू रगी चूदड़ी” । 
नेमोशइवर रास --कवि नेमिचन्द्र ने नेमीश्वर रास 
की रचना संवत्‌ १७६६ में की थी लेखिका को बधीचन्द 
जी के मन्दिर, जयपुर (वेष्डन १००८) ये जो प्रति प्राप्त 
हुई उसका लेखन काल स० १७८२ है। वस्तुतः यह एक 
सुन्दर बारह मासा है और कुल १२ उन्‍्दो में राजुल को 


१४, वर्ष ३९, कि० ४ 


व्यथा का हंदयस्पर्शी चित्रण हुआ है। रास का प्रारम्भ 
मंगसिर मास सेकिया है तथा गीत की ठेक पक्ति है-- 
'कू तो मोहि साहिब सांवला, 
राणी राजल इमि पर वीन वे ।' 

नेमि राजुल गीत--१८थी शताब्दी के भट्टा ० शुभ- 
चन्द्र (द्वितीय) जो कि अभयचन्द्र के शिष्य थे ने भी नैभि- 
राजुल के जीवन घटनाओं पर आधारित भक्तिपरक गीतो 
की सृष्टि की थी ; एक गीत की दो पक्तियां प्रस्तुत है-- 

कौन सखि सुधि लावे श्याम की । 

मधुरी धुनि मुखचन्द विराजति राजमती गुण गावे )॥ 

तेमिनाथ रास-- इसके रचयिता विजयदेव सूरि 
है । रास की एक पूर्ण प्रति जिसकी पत्र सख्या ४ तथा 
लिपिकाल सवत्‌ १८२६ है । पाटोदी के मन्दिर, जयपुर 
(वेष्डन न० १०२६) में एवं दो प्रतिया श्री महावीर जी 
के शास्त्र भण्डार (गुटका न० ३४ और २६) में 
सग्रहीत है । 

ने माय का बारहप्सा--रचनःकार श्यामदास 
गोधा है ओर काव्य-रचता सवत्‌ १७८६ भे को थी। 
बारह मासे की पूर्ण प्रति बधोचन्द जी के मन्दिर जद॒पुर 
के शास्त्र भण्डार गुटका न १६१ मे है। 

उपयुक्त रचनाओं के अतिरिक्त अठारहओे शत्ताब्- 
मे कवि भवानीदास ने 'नेसिनाथ बारह सासा', नेसि 
हिण्डोलना; राजमतो हिण्डोलना, और नेमिनाथ राजमतो, 
गीत' लिखे तथा कवि वितय विजय ने “नसिनाथ अ्रमर 
गीत स्तवन' और 'नेमिनाथ बारह मासा' को थी । इतका 
उल्लेख डा० प्रेमसागर जैन ने “हिन्दी जन भक्त काव्य 
कवि शीषंक पुस्तक में किया है।नेमि विषयक साहित्य 
की रचना उनन्‍नीसवी शताब्दी मे भी रुकी नही पर प्रमाण 
में अवश्य कमी आ गई । इस शती की रचनाओं का परि- 
चय निम्नलिखित है। 

नेमि चन्द्रिका - (€वी शताब्दी की महत्त्वपूर्ण 
कृतियों में मनरगलाल विरचित 'नेमि चन्द्रिका' है। इसको 
रचना सवत्‌ १८८० में हुई थी | लेखिका को दिगम्बर 
जैन मदिर बड़ा तेरापथियो का जयपुर (वेष्ठन &१६) से 
जो प्रति मिली उसका लिपिकाल सबत्‌ १८८३ व लिवि- 
कार खुशालचन्द पल्‍लीवाल हूं। पत्र सब्या १६ तथा कुल 


अनेकामन्त 


छन्द संख्या ८६ है । कनन्‍नौजी भाषा प्रभावित इस खण्ड 
काव्य को कवि ने दोहा, चौपाई, सोरठा श्रादि छन्‍्दों में 
निबद्ध किया है। इस कृति पर समीक्षात्मक लेख डाक्टर 
नेमिचन्द शास्त्री ने 'हिन्दी जैन साहित्य परिशीलन' पुस्तक 
के भाग १ मे लिखा है। 

नेमि-चरिन्न--जयमल कवि विरचित इस कृति 
का रचनाकाल सवत्‌ १८०४ है ओर इसकी प्रतियां श्री 
महावीर जी के शास्त्र भडार, जयपुर में सग्रहीत है । 


ने|।मनाथ के दश भव--इसकी रचना सेवण कवि 
ने की थी । । इप सधु कृति की संवत्‌ १६१८ में लिपि- 
अद्ध प्रति दिगम्बर जैन मन्दिर विजयराम पांडया, जयपुर 
के शास्त्र भदार (वेश्ठव ३५४) तथा एक प्रति श्री महा- 
वीर जी के शस्त्र भण्हार के गूटका न० १६० में 
उपलब्ध है । 

नम ज्तो का चरित्र--आणंद कवि विरचित 'नेमि 
जी का चरित्र' का रचताकाल' सवत्‌ १८०४ है। इसकी 
सवत्‌ १८५१ में लिखों गई प्रति पाटोदी के मन्दिर, जय- 
पुर (वेष्ठन २२५७) तथा एक श्री महावीर जी के शाम्त्र 
भण्डार (गूटका न० १४ में हे। ) 

नेम जी र/ज़ुल ब्याहलो--कवि गोपीकृष्ण कृत 
सवत्‌ १८६३ की रचना है। इसकी अपूर्ण प्रति पाटोदी 
के मदिर, जयपुर में है जिसकी आरम्भिक पक्तियां है-- 

श्री जिन चरण कमल नमो नमो अणगार । 

नेमिनाथ रठाल तणे ब्याहलो कहुं सुखद्राय । 

सेदधि ब्याहलो--इसको सवत्‌ १८४८ में कवि हीरा 
ने लिखा था। काव्प की एक पूर्ण प्रति जिसकी कुल पृष्ठ 
सख्या ११ है वधीचन्द जी के मन्दिर, जयपुर के शास्त्र 
भण्डार, वेष्ठन ११५० मे है । 

नेमिनाथ पुराण--भागचन्द लिखित यह एक मात्र 
गद्य कृति है । इसकी पत्र सख्या १६६ तथा रचनाकाल 
सवत्‌ ४६०७ है । लेबिका ते जिस प्रति का अध्ययन 
किया वह गोधो के मन्दिर, जयपुर के भण्डार मे (वेष्ठन 
१५३) सग्रहीत है। कृति के प्रारम्भ मे ही लेखक ने स्पष्ट 
किया है “जो पुराण पूर्व गुण भद्वादि आचाये निकरि 
कह्या ताही में अन्पनज्ञानी कहुगा ।” अत: कथ्य की दृष्टि 
से तो नही परन्तु खड़ो बोलो हिन्दी की गद्य भाषा के 


नेमि शीर्षक हिन्दी साहित्य है 4। 


विकास क्रम को जानने की दृष्टि से यह पुराण महत्व- 
पूर्ण है । 

बोसवीं शत्ताब्दी के विवेच्य विषय से सम्बन्धित केवल 
एक कृति का परिचय मिला है वह है कवि बालचन्द्र जैन 
रचित “राजुल' खण्ड काव्य | यह काव्य साहित्य साधना 
समिति काशी से सन्‌ १९४८ में प्रकाशित हुआ था | कथा 
में तवीनता यह है कि कवि ने विवाह सम्बन्ध निश्चित 
होने से पूर्व ही नेमि कुमार और राजल का साक्षत्कार 
द्वारिका की वाटिका में कराया है। वहां नेमिनाथ एक 
मतवाले गज से उम्रसेन-कन्या राजीमती की रक्षा करते 
हैं। इस प्रकार पूर्व राग से राजुल की विरह-व्यथा की 
मर्मस्पशिता और भी बढ़ गई है । एक अश प्रस्तुत है... 

किया समपित हृदय आज तन भी मैं सौब्‌ । 

जीवन का सर्बस्व और धघद उनको सौपू ॥ 

रहें कही भी किन्तु सदा वे मेरे स्वामी । 

मैं उनका अनुकरण करूँ बन पथ अनुगामी ॥। 

अनेक ऐसी रचनाएँ भी है जितके रचनाकानल के 
सम्बन्ध में अभी जानकारी नहीं प्राप्त दो सको है उ ,का 
संक्षिष्त उल्लेख अभीष्ट है। ह [ उय क्ृतियों का, 
जिनकी संख्या भी कुछ नहीं, उल्लेख नहीं किया जा रहा 
जिनके रचनाकार और रचताकाल के भी पता नहीं । 

नेभिनाथ रार--कवि ऋषि रामच द कुल पत्र- 
संख्या हे । पुर्ण प्रति, पाटोदी का मतदिर जार, बेठ्ठन 
२१४० । 

नेमि स्तवन--ऋषि शिव , पत्र सख्या २। पूर्ण 
प्रति पाटोदी का मन्दिर, जग्रपुर वेष्ठन १ €थ। 

नेमि स्तवन--जित सागर गणि। कुल पृष्ठ सख्या 
१। पूर्ण प्रति उक्त भण्डार वेष्ठात १२१५॥ 

'नेधि गीत--फवि पासवन्द । उक्‍तत भण्डार, बेड्टन 
१८४७ । 

नेंसमि राजमतो गीत--कवि होरानन्द्र । उक्त 
भंडार, वेषटन २१७४ । 

नमि राजसतो गीत--छोतरमल । पत्र सख्या १। 
उक्त शास्त्र भंडार वेष्ठन २११५॥ 

राजुल सज्काय--१० जिनदास कृत ३७ पदों को 
रचना । दिभम्ब्रर जैत मन्दिर विजयराम पाडथा, जयपुर 


का शास्त्र भंडार गुटका ५५ वेष्ठन २७२ । 

नेम ब्याह पद्चीसो--कथि वेगराज। पूर्ण प्रति, 
दिगम्बर जेन मन्दिर वोरसली, कोटा काशास्त्र भंडार 
गुटका न० ३ वेष्ठन ३५२ । 

तेसिनाथ स्तवन--पं० कुशलचन्द | इसकी प्रति 
श्री महावीर जी के शास्त्र भडार मे गुटका नं० ५६ में है. 

नेमिनाथ का ब्याहुला--नाथ कवि। एक प्रति 
बधीचन्दर जी का मन्दिर जयपुर वेष्ठन &७थ तथा एक 
प्रति दिगम्बर जन दीवान जी का मन्दिर, गुटका नं० ११ 
वेष्ठन २६ । 

राजुल नेत्र का बारह मासा--कांतिविजय रचित 
इस काति को प्रति श्रं। महावीर जी के शाग्त्र भंडार में 
सग्रहीत है । 

नेसि जी की लहर--पँ डूं गो। इसकी प्रति श्री 
महावीर जी के भडार में 'नेमिवाथ फापु नान से है तथा 
बधोचन्द जी के मन्दिर जयपुर में 'नेमि जी की लहर! 
शीप॑क से (वेष्ठत १२७८) । 

ने म रज्ुल गीत--बुगरसी बैनाडा | प्रति बधी- 
चन्द्र जी का मदिर, जयपुर वेष्ठन १२७६ । 

नेमि ४ को विवर्दी--बद कवि आमेर शास्त्र- 
झभटदार, श्री महात्वीर जी, गूटका २५ । 

नेता भोत--लब्धि विजय कृत । ढोलियो का मदिर 
जपपुर, गुटका न० €७। 

नेधिताप संगल-लालचद कवि । एक प्रति 
ढोलियो का मदिर, जयपुर गुटका १२४ एक प्रति पाटोदी 
का मदिर, जयपुर गुंटका न० ४२ तथा एक प्रति दिगम्बर 
जैन अग्रवाल पचायती मादिर, अलवर, गुटका न० € मे 
सग्रहो। । 

बारहमात्ता र,ज़ुल --कवि हरदेदास । शास्त्र- 
भण्डार श्री महावीर जी गूटका न० ४६१ ॥। 

नेति जी को डोरी--ब्रह्म ताथु । पूर्ण प्रति, दि० 
जन पचायती मदिर, बयाना के शास्त्र भडार गुटका न० 
१, वेष्ठन १५० में सक|लत है । 

नोट--विद्वानों की आलाचनात्मक सम्मतियां 
आमन्त्रित है । ३, सदर बाजार 

लखनऊ-२२६००२। 


गतांक से आगे : 
पाक सं भा 


महाकवि श्रहंद्वास : व्यक्तित्व एवं कृतित्व 


पुरूदेव चम्प्‌ 

महाकवि अहंद्वास की प्रतिभा का चरम निदर्शत पुरू- 
देव चम्पू” है। इसमें आद्य तीर्थंकर भगवान ऋबषभदेव की 
कथा वर्णित है। आरम्भ के तीन स्तवकों में ऋषभदेव के 
पूर्व भवों का सातिशय वर्णन है। बाद के ७ स्तवकों में 
ऋषभ देव, भरत एवं बाहुबली का चरित्र चित्रित है | 

इसका कथा भाग अत्यन्त रोचक है, जिस पर 
अहुंद्ास की नवनवोन्मेष शालिनी प्रतिभा से सम्पृक्त नई- 
नई कल्पनाओं तथा श्लेष, विरोधाभास, परिसख्या आदि 
अलंकारों के पुट ने इसके सौन्दर्य को ओर अधिक बृद्धिगत 
कर दिया है। यही कारण है कि अजितसेन जैसे काव्य- 
शास्त्रियों ने पुरूदेव चम्पू के पद्यों को उदाहरण के रूप में 
प्रस्तुत किया है । 

इसकी कथावस्तु महापुराण से ली गई है जिसमें 
अनेक परिवतेन किये गए हैं । इसका अंगीरस शात है । 
रसानुकूल माधुय गृण की मधुरता यत्र ठत्र विद्यमान है। 
अनेक गद्य वाणभट्ट की टक्कर लेते है। कुल २३ छत्दों 
का प्रयोग पुरूदेव चम्पू में हुआ है। अहुंद्वान का प्रिय 
अलंकार श्लेष है इसमें भरत बाहुवलि के युद्ध का सुन्दर 
चित्रण हुआ है। संक्षिप्त कथा वस्तु निम्त है-- 

प्रथम स्तवक में मंगलाचरण के उपरान्त कहा गया 
है कि राजा अतिबल के पुत्र महाबल के मन्त्री का नाम 
स्वयंबुद्ध था। महाबल २२ दिन की सल्लेखना के साथ 
मरकर ललितांग देव हुआ। वही स्वयं प्रभा नाम की 
देवी उत्पन्न हुई । (द्वितीय स्तबक) ललिताग का जीव 
वज्ञजंघ और स्वय प्रभा का चोव श्रीमती राजपुत्री 
हुआ । पण्डिता धाय के माध्यम से दोनों का मिलन 
हुआ । (तृतीय स्तबक) वज्नजजध ओर श्रीमती ने पचास 
युगल पुत्रों को उत्पन्न किया और आये दम्पती हुए, इसके 
बाव श्रीधर तथा स्वयप्रभदेव हुए। श्रीधर का जीव 


ए डा० कपूर चन्द जेन, खतोलो 


सुविध राजा बाद में अच्युतेन्द्र तदनन्तर अ्रजनाभि राज- 
पुन्न और अन्त में अहमिन्द्र हुआ। (चतुर्थ स्तबक) महा- 
राज नाभिराज और रानी मरुदेवी से उक्त अहमिन्द्र 
वृषभ नामक राजपुत्र हुआ। तीर्थंकरोचित गरभकल्याणक 
ओर जन्मकल्याणक मनाये गए । (पंचम स्तबक) इसमे 
भगवान के अभिषेक और बाल-क्रीड़ाओं का सुन्दर वर्णन 
हुआ है । 

(षष्ठ स्तवक) इसमें ऋषभदेव की विवाह और उनके 
१०१ पुत्र तथा ब्राह्मी और सुन्दरी नामक दो कन्याओं के 
जन्म का वर्णन है भरत की वाल्यावस्था का सुन्दर चित्रण 
यहां हुआ है । (सप्तम स्तबक) ऋषभदेव ने पुत्र पृत्रियों 
को विभिन्न शास्त्रों ओर कलाओं का उपदेश दिया। 
ऋशषभदेव के राज्याभिषेक के वाद नीलांजना का नृत्य 
और भगवान के वराग्य तथा दीक्षा कल्याणक का सुन्दर 
वर्णन हुआ है। (अष्टम स्तबक) इसमें ऋषभदेव को 
तपस्या भर राजा श्रेयांस द्वारा इक्षूरस के आद्वार का 
वर्णन है । फाल्गुन कृष्ण एकादशी को भगवान को केवल- 
ज्ञान हुआ । देवताओं ने दीक्षा कल्याणक मनाया | (नवम 
स्तबक) इसमें भरत की दिग्विजय और अयोध्या लौटने 
का वर्णन है। (दशम स्तबक) में भरत और बाहुबलि के 
तीन युद्धों, बाहुबलि की दीक्षा, केवल ज्ञान, मुक्ति तथा 
भरत को दीक्षा और मुक्ति का वर्णन है। माघ कृष्ण 
चतुर्देशी को भगवान ऋषभदेव निवांण को प्राप्त हुए । 
अन्तिम मंगलाचरण के साथ काव्य समाप्त हो जाता है-- 

जयतां मृदुगम्भीर॑वंचने: परिनिवृत्तेहँंतु: । 

सुरसार्थ सेवितपद: पुरुदेवस्तत्प्रबन्धश्व 
घुनि सुत्रत काठय : 

अहेंद्याम की दूसरी महत्त्वपूर्ण क्ृति मुनिसुब्रतकाव्य 
है । स्वय कवि ने इसे 'क्ाव्य रत्न! कहा है। यह दस सर्गों 
का महा काव्य है जिसमें बीसवें तीर्थंकर मुनिसुत्रत स्वामी 
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का जीवन चरित्र अंकित है। कथा मूलत: महापुराण से 
ली गई है। कवि ने कथानक को मूलरूप में ग्रहण कर 
प्रांसगिक और अवान्तर कथाओं की योजना नहीं की है ! 
इस पर एक श्राचीन सस्क्ृत टीका प्राप्त है जिसे ग्रंथ के 
सम्पादक पं० हरनाथ द्विवेदी ने अहंंद्ास कृत होने की 
सम्भावना प्रकट की है। टीका में वर्णवानुसार सर्गों के 
नाम दिये गए हैं। काव्य में कुल ४८८ एलोक हैं। डा० 
श्यामशरण दीक्षित इसे पौराणिक महाकाव्य मानते हैं। इममें 
धामिक भावनाओं का प्राधान्य है। स्वयं अहंँदास ने इसे 
जिन स्तुति कहा है। इसके नायक तीर्थंकर मुनि सुब्नत- 
नाथ धीर प्रशान्त है। महाकाव्य के लक्षणानुसार इसमें 
मंगलाचरण, सज्जन प्रशंसा तथा दु्जेन निन्‍दा है। अंगीरस 
शान्त है। अंग रसों मे श्ंगारादि पूर्णरूपेण प्रस्फूटित हुए हैं । 

इसका कथानक ऐतिहासिक है तथा चार पुरुषार्थों में 
से धर्म और मोक्ष-प्राप्ति इसके फल हैं। संध्या, सूर्योदय, 
चन्द्रोदय ऋतु आदि का विस्तृत वर्णन यहां हुआ है। सभी 
काव्यात्मक गुणों से विभूषित इस काव्य की सर्गानुसा/र 
कथा वस्तु निम्त है-- 

अगवर्दाभजन वर्णन” नामक प्रथम सर्ग में मगला- 
चरणोपरान्त कहा गया गया है कि जम्बूद्वीपस्थ आयंखंड 
में मगघ नाम का एक देश है ! भगवज्जननी जनक वर्णन” 
दूसरे सम में राजगृह के शासक सुमित्र ओर उसकी रानी 
पदुमावती का सौन्दर्य चित्रण है । 'भगवत्‌ गर्भावतार वर्णन' 
नामक तीसरे सर्ग में कहा गया है कि रानी पद्मावती ने 
सोलह स्वप्न देखे अनन्तर श्रावण कृष्ण द्वितीया को श्रवण 
नक्षत्र तथा शिव योग में गजाकरा से मुनि सुब्रतनाम 
तीर्थंकर ने पद्मावती के शरीर मे प्रवेश किया देवताओं 
ने गर्भ कल्याणक मनाया । 

“पगवज्जननोत्सव वर्णन” मे देवत।ओ द्वारा पोराणिक 
और जैन परस्परा प्राप्त जन्म कल्याणक में इन्द्रणी द्वारा 
जिनेन्द्र को लेने के लिग्रे अन्त:पुर में जाने का वर्णन है । 
भगवन्मन्दरानयन वर्णन” नामक पाचव्वें सर्ये तथा “भग- 
वज्जन्माभिषेक वर्णन' में सुमेर पर्वत की पाण्डुक शिला पर 
अभिषेक का तथा “भगवत्कौमारयौवनदारकर्म साम्राज्य 


वर्णन! सगे मे नामानुरूप कुमारावस्था ओर साम्राज्य का 
वर्णन है । 


(भगवत्परिनिष्क्रमण वर्णन सर्ग में भगवान के केश- 


लोंच पञ्चाशएचर्य, आहारदान आदि का वर्णन है यहीं 
दीक्षा कल्याणक का भी वर्णन है। नतवम संग का नाम 
भगवत्तपो वर्णन है जिसमें मुनिसुत्रत नाथ की तपस्या का 
वर्णन है अन्तिम दशम सर्ग से भगवान की जीवन और 
विदेह मुक्ति का वर्णन में इसी कारण इसका नाम भगव- 
दुभय-मुक्ति वर्णन है । इस प्रकार तीर्थंकर मुनिसुत्रत नाथ 
का समग्र चरित्र अत्यन्त मनोरम शैली में उक्त महाकाव्य 
में चित्रित है । 

तीर्थंकर मुनि सुब्रतनाथ जैन धर्म के चौबीस तीर्थंकरों 
में से २०वें तीर्थंकर हैं । 'मुनि सुब्रत काव्य” के अतिरिक्त 
अन्य कोई महाकाठ्य उनके चरित्र पर लिखा सम्भवत:ः 
उपलब्ध नही है। 
भव्यजनफण्ठाभरण : 

महाकवि अहुंद्यास की प्रतिभा का तीसरा निदर्शन 
भव्यजनकण्ठाभरण' है जो सचमुच मे भव्यजीवों के द्वारा 
कण्ठ में आभरण रूप से ही घ!रण करने योग्य है। महा- 
कवि ने २४२ पद्ों में देव, शास्त्र, गुरू, सम्यग्दशंन, सम्य- 
ग्यान, सम्यक्चारित्र का यथार्थ स्वरूप प्रस्तुत किया है । 
भव्यजनकण्ठाभरण की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि 
उसमें कहीं भी व्यर्थ विस्तार नहीं हैं, हां जितना आवश्यक 
है, उतना छोड़ा भी नही गया है | संक्षेप में आवश्यक 
बात को निबद्ध करना अहंहास की अपनो विशेषता है। 
अन्तिम पद्य में अहूंदास' नाम आने से इसमें कोई संशय 
नही कि यह कृति अहेंहा/[स को ही है। इसके साथ हो, 
जैसा कि हम पीछे बता चुके हैं, पुरदेव चम्पू तथा मुनि 
सुब्रत काव्य की तरह भव्यजनकण्ठाभरण के पद्म २३६ में 
भी आशाधघर का नाम बड़े सम्मान के साथ अहुंदास ने 
लिया है। भव्यजनकण्ठाभ रण पर समन्तभद्र के रत्नकरण्ड 
श्रावकाचार का अत्यधिक प्रभाव पड़ा है। 

काव्य के प्रथम पाँच पद्यों में कवि ने पंच परमेष्डी 
को नमस्कार करने के बाद भव्यजनकण्ठाभरण के निर्माण 
की प्रतिज्ञा की है। आगे काव्य का प्रारम्भ करते हुए एक 
ही पद्य के द्वारा बड़े सुन्दर ढंग से ग्रन्थ मे वण्य विषय का 
निर्देश कर दिया है। तदनन्तर तकंपूर्ण शैली में आप्त की 
परिभाषा दी गई है । १२वें पद्च में कहा है कि यदि सब 


देशों और कालों को जानकर आप कहते हैं कि भ्राप्त नही 
(शेष पृ० २६ पर) 


गतांक से आा 


नर 


भगवती श्राराधना में तप का स्वरूप 


परिहार--आगम मे कथित विधान के अनुसार 
दिवस आदि के विभाग से अपराधी मुनि को संघ से दूर 
कर देना परिहार प्रायश्चित है। यह निजगुणानुपस्थान, 
सपरगणोपस्थान और पारंचिक के भेद से तीन प्रकारका है। 

व्युत्सगें--मलोत्सगं आदि में अतीचार लगने पर 
प्रशस्त ध्यान का अवलम्बन लेकर अन्‍्तर्मूहुतं आदिकाल- 
पयेन्त का्योत्सर्ग पूर्वक अर्थात्‌ शरीर से ममत्व त्यागकर 
खड़े रहना व्युत्सर्ग प्रायश्चित है । 

अ्रद्धात--जिसने अपना घर्म त्यागकर मिथ्यात्व 
को स्वीकार कर लिया है, उसे पुन' दीक्षा देने को श्रद्धान 


प्रायश्चित कहते हैं। उसको उपस्थान प्रायश्चित भी कहा 
जाता है । 


बविनय--विनयतीति विनय: 'विमय' वि उपसमंपूर्वक 
“नी नयने' धातु से बना है। यह विनय का निरक्त्यर्थ है। 
विनयति के दो अर्थ हैं-दुर करना और विशेष हूप से 
प्राप्त करना । अर्थात्‌ जो अप्रशस्त कर्मों को दूर करती है 
ओर विशेष रूप से स्व ओर मोक्ष को प्राप्त कराती है 
वहू विनय है| इसी प्रकार क्रोधादि कपायो और स्पर्शन 
आदि इन्द्रियों का सवंधा निरोध करने को या शास्त्र- 
विद्वित कर्म में प्रवृत्ति करने को या सम्यग्दशेन आदि और 
उनसे सम्पन्त साधकों पर अनुग्रह करने वाले राजाओं का 
यथायोग्य उपकार करने को विनय कहते है | ज्ञान विनय, 
दर्शन विनय, चारित्र विनय और तप विनय और उपचार 
विनय के भेद से विनय पांच प्रकार की होती है । तत्त्वार्थ 
शास्त्र के विचारकों ने दर्शत ज्ञान, चारित्र और उपचार 
ये चार भेद विनय के कहे है । 

ज्ञान विनय--काल, विनय, उपधान, बहुमान, 
निह्ृष, व्यञ्जन शुद्धि; मर्थशुद्धि उभय शुद्धि ये ज्ञान 
सम्बन्धित विनय आठ प्रकार की हैं। सागार धममामृत में 
लिखा है--शब्द, अर्थ और दोनो की शुद्धतापूवेक गुरु 
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आदि का नाम न छिपाकर तथा जिस आगम का प्रध्ययन 
करना है उसके लिए विशेष तव अपनाते हुए, आगम में 
तथा उसके ज्ञाताओं में भक्ति रखते हुए, स्वाध्याय के 
लिए शास्त्रविहित काल में, पीछी सहित हाथ जोड़कर, 
एकाग्रचित्त से मन; वचन, काय की शुद्धिपूर्वक जो युक्ति- 
पूवेंक आगम का अध्ययन, चिन्तन, व्याख्यान आदि किया 
जाता है वह ज्ञानविनय है, वह आठ प्रक्रार का है । 


दर्शन विनय--उपगुहन आदि तथा भक्ति आदि 
गुणों को धारण करना और शका जादि का त्याग करना 
ही दर्शन विनय है । एक अन्य स्थात पर कहा गया है कि 
भक्ति, पूजा, वर्णजनन ओर अवर्णवाद का नाश करना 
आसादना को दूर करना दर्शन विनय है। अनगार धर्मा- 
मृत में दर्शन विनय को इस प्रकार कहा है--शका, कांक्षा 
आदि अविचा रों को दूर करना दर्शन विनय है। इसी 
प्रकार उप-गूहन, स्थितिकरण आदि गुणों से युक्त करना 
भी दर्शव विनय है । तथा अहंन्त आदि के गुणों में अनु रागरूप 
शक्तनिपूजा, विद्वानों की सभा में युक्ति बल से जिन शासन 
को यशस्वी बनाना और उस पर लगे मिथ्या दोषों को 
दूर करना, अवज्ञा भाव दूर करके आदर उत्पन्त करना 
ये सभी दर्शन विनय हैं । 

चारित्र विनप्र---इन्द्रिय और कषाय रूप से आत्मा 
की परिणित न होना गुप्तियां और समितियाँ संक्षेप रूप से 
पालना चारित्र विनय है। एक अन्य स्थान पर कहा गया 
है--कर्मो के ग्रहण मे निमित्त क्रियाओं को त्याग्रना ही 
चारित्र विनय है | इन्द्रियों के रचिकर और अरुचिकर 
विषयों में राग-द्वेष को त्यागकर, उत्पन्न हुए क्रोध, मान, 
माया और लोभ का छेदन करके, समितियों से उत्साह 
करके, शुभ मन, वचन, काय की प्रवृत्तियों में आदर रखते 
हुए तथा ब्रतों की सामान्य और विशेष भावनाओ के द्वारा 
अहिसा आदि ब्॒तों को निर्मेल करता हुआ प्ृण्यात्मा साधु 
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स्वर्ग और मोक्ष लक्ष्मी के पोषक चारित्र विनय को 
करता है । 


तप विनय -उत्तर गुण अर्थात्‌ सबम में उद्यम, 
सम्यक्‌ रीति से भूख-प्यास आदि को सहन करना, तप मे 
श्रद्धा, उचित छह आवश्यको में न्‍्यूनता या आधिक्य न 
होना, तपोधिक साधु मे और तप में भक्ति तथा अपने से 
तप में हीन मुनियो का तिरस्कार न करना यह आगमसा- 
नुसार आचरण करने वाले मुनि की तप विनय है। रोग 
आदि होने पर अथवा रागादि को दूर करने के लिए जो 
पूर्वोक्त आवश्यकों को पालता है, परिग्रहों को सहता है, 
उत्तर गुणों मे अथवा ऊपर के गुण स्थानों में जाने का 
इच्छुक है, जो तपोवृद्धो और अतशन आदि त ) का सेवन 
करता है तथा जो तपोहीन की अवहेलना न करके यथा- 
योग्य आदर करता है, वह साधु तप विनय का पालक 
होता है । 


उपचार विनय -- पाँचवी औपचारिक विनय कायिक, 
बाचनिक और मानसिक के भेद से तीन प्रकार की है और 
बह तीनो विनय प्रत्यक्ष और परोक्ष के भेद से दो प्रकार 
की है। 

कायिक विनय--खड़े होना, वन्दना करना, शरीर 
को नम्र करना, दोनो को जोड़ना, सिर को नवाना, गुरु 
के बेठने अथवा खड़े होने पर उनके सामने जाना, जाते 
हुए के पीछे-पीछे गमन करना, नीचा स्थान, नीचा गमन, 
नीचा आसन, नीचे सोना, आसन देना, उपकरण देना ओर 
अवकाश दान ये उपचार विनय के प्रकार हैं । इसी प्रकार 
गुरू आदि के अनुकल स्पर्शन, अवस्था के अनुरूप वैयावृत्य 
करना, आज्ञा का पालन करना, तृण आदि का संथारा 
करना, उपकरणों की प्रति लेखना करना इसी प्रकार और 
भी जो उपकार यथायोग्य अपने शरीर द्वारा किया जाता 
है वह कायिक विनय है। कायिक विनय के सात भेद है । 
७ भेद इस ब्रकार हैं--अभ्युत्थान, सन्‍तति, आसनदान, 
अनुप्रवान, भ्रतिरूप क्रियाक्म, आसन, त्याग और अनु- 
प्रजन । अनगार धर्मामृत में कहा है--सिद्धि के इच्छुक 
साधुओं को गुरुजनों के उपस्थित होने पर सात प्रकार की 
काय सम्बन्धी औपचारिक विनय करनी चाहिए। उनका 


विवरण इस प्रकार है--उनके आने पर आदर पुवंक खड़े 
होना, उनके योग्य पुस्तक आदि देना, ऊँचे आसन पर नहीं 
बंठना, जाते हुए के साथ कुछ दूर तक जाता, उनके लिए 
आसनादि लाना, काल भाव और शरीर के योग्य कार्य 
करना और प्रणाम करना है । 


वाथिक विनय--पूजापूर्वक वचन, हितकारी, मित 
भाषण, मधुर भाषण, गृहस्थों के सम्बन्ध से रहित वचन, 
सुतानुसार वचन, अनिष्ठुर और अककंश वचन, उपशान्त 
वचन, क्रिया से रहित बचन, अवज्ञा से रहितवचन बोलना 
वाचिक विनय है। यह वाचिक विनय यथायोग्य करने 
योग्य होती है। वाचिक विनय चार प्रकार की है--हित 
वचन, मित्त वचन, परिमित वचन ओर सूत्रानुसार वचन । 
अनगार घर्मामृत में भी विनय के इन्हीं चार भेदों का 
उल्लेख किया गया है । 


सानसिफ विनय--पाप को लाने वाले परिणामों 
को न करना, प्रिय और हित में ही परिणाम लगाना 
सक्षेप मे यही मानसिक विनय है। मानसिक विनय के दो 
भेद है--भशुभ मन की निवृत्ति तथा शुभ मन की प्रवृत्ति, 
अनगार धर्मामृत में कहा है कि अशुभ भावों को रोकता 
हुआ और धर्मोपार के कार्यों मे तथा सम्यर्ज्ञानादि विषय 
मे मन को लगाता हुआ मुमुक्ष दो प्रकार की विजय को 
प्राप्त होता है । 

इस प्रकार यह प्रत्यक्ष विनय है, तथा गुरु के अभाव 
में भी आज्ञा निर्देश का आचरण करने पर परोक्ष विनय 
होती है । भ्रत: मुनि को प्रमाद रहित होकर यह विनय गुरु 
के अतिरिक्त अपने से उत्कृष्ट तथा अपने से ह्वीन मुनि में 
आयिकाओ मे, गृहस्थो मे भी करनी चाहिए | 


विनय का महृत््व--विनय मोक्ष का द्वार है। 
विनय से सयम और ज्ञान की प्राप्ति होती है! उसके 
द्वारा आचार्य और सर्वसंघ आराधित होता है। विनय से 
ही मनुष्य की सम्पूर्ण शिक्षा सफल है | विनय शिक्षा का 
फल है। और विनय का फल सर्वकल्याण है। आचार, 
जीवो गुणों का प्रकाशन, आत्मशुद्धि, वैमनस्थ का 
अभाव, आजंव, मार्दव, लघुत्व, भक्ति, अपने ओर दूसरों 
को प्रसन्‍न करना, कीति. मित्रता, मान का नाश, गुरुओों 
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का बहुमान, तीर्थंकरों की आज्ञा का पालन भर गुणों की 
अनुमोदना ये सब वितय के गुण हैं। 


बेयाबृत्य--सोने बैठने के स्थान और उपकरणों की 
प्रति लेखना करना, योग्य आहार, योग्य औषध का देना, 
स्वाध्याय कराना, अशक्‍्त मुनि के शरीर का शोधन 
करना तथा एक करवट से दुसरी करवट लिटाना आदि 
उपकार वेयावृत्य है । मार्ग के श्रम से थकित, चोरों हिस्र- 
जन्तुओं, नदी रोधकों और भारी रोग से जो मुनि पीड़ित 
है तथा दुभिक्ष में फसे है, ऐसे मुनियों को धैर्य आदि देना 
तथा उनका संरक्षण करना वेयावृत्य कहा जाता है। 
आचार्य, उपाध्याय, तपस्वी, शैक्ष, ग्लान, गुण, कुल, संघ, 
साधु ओर मनोज्ञ के भेद से वैयावृत्य दस प्रकार का है । 
आचाये आदि इन दस प्रकार के मुनियों के क्लेश और 
संक्लेश को दूर करने मे जो साधु मन, वचन और काय 
का व्यापार करता है, वह वेयावृत्य है और उसे करना 
चाहिए । वैयावृत्य के गुणपरिणाम, श्रद्धा, वात्सल्य, भक्ति, 
पात्रलाभ, सन्धान, तप, धर्म ती्ें की परम्परा का विच्छेद 
न होना तथा समाधि आदि अनेक गुण है । वैयावृत्य से 
सर्वश्ञ की आज्ञा का पालन, आज्ञा का सयम, वैयावृत्य 
करने वाले का उपकार, निर्दोष रत्नत्रय का दान, संयम 
में सहायता, ग्लानि का विनाश, धर्म की प्रभावना तथा 
कार्य का निर्वाह होता है। 

निन्‍्दनीय वेयावुत्य--अपने बल और वीय कोन 
छिपाने वाला जो मुनि समर्थ होते हुए भी जिन भगवान 
के द्वारा कथित क्रमानुसार यदि वेयावृत्य को नही करता 
तब वह मुनि धर्म से बहिष्कृत हौता है | वेयावृत्य न करने 
से तीर्थंकरों कौ आज्ञा का भंग, श्रुत में कथित धर्म का 
नाश, आचार का लोप तथा आत्मा, साधु वर्ग और प्रवचन 
का त्याग होता है । 


वेयाब॒त्य का फल--वैयावृत्य से साधु ग्रुणपरिणा- 
मादि कारणों के द्वारा तीनों लोकों को कम्पित करने वाले 
तौर्थक २ नामक पुण्यकर्मे का बन्ध करता है। वैयावृत्य से 
अपना और दूसरों दोनों का ही उपकार होता है । अन्यत्र 
कहा है कि जिस साधु या श्रावक का दृदय मुक्ति में 
तत्पर साधुओं के गृुणो मे आसक्त होने के कारण उन 
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साधुओं पर मुक्ति मार्ग का घात करने वाली कोई भी 
विपत्ति आने पर, उसे अपने ही ऊपर आई हुई जानकर 
शारीरिक चेष्टा से अथवा सयम के अविरुद्ध ओषधि, 
माहारादि द्वारा शान्‍्त करता है अथवा मिथ्यात्वादि-- 
विष को प्रभावशाली शिक्षा के द्वारा दूर करता है वह 
महात्मा इन्द्र, अहमिन्द्र तो क्या तीर्थंकर पद के योग्य 
होता है। इससे एका ग्रचिन्ता, ध्यान, सनाथता, ग्लानि का 
अभाव, साधर्मीवात्सल्य आदि साधे जाते हैं । 


स्वाध्याय-- ज्ञानावरणादि कर्मों के विनाश के लिए 
तत्पर मुमुक्षु को नित्य स्त्र ध्याय करना चाहिए । क्योकि 
स्व! अर्थात्‌ आत्मा के लिए हितकारक प्रमागम के 
“अध्याय अर्थात्‌ अध्ययन को स्व्राध्याय कहते हैं अथवा 
सु!” अर्थात्‌ सम्यक्‌ श्रुत के अध्ययत्त को स्वाध्याय कहते 
हैं। इस प्रकार स्वाध्याय की दो निरुक्तियां है। वाचना, 
प्रश्न, अनुप्रेक्षा, आम्ताय और धर्मोपदेश के भेद से 
स्वाध्याय के पांच भेद है। निर्दोष ग्रन्थ के पढ़ने को 
वाचना कहते हैं। सन्देह निवारण के लिए अथवा निश्चित 
को दृढ़ करने के लिए सूत्र और अर्थ के विषय में पूछना 
प्रश्न है। जाने हुए अर्थ का चिन्तत करना अनुप्रेक्षा है । 
कण्ठस्थ करना आंम्नाय है । आक्षेपणी, विक्षे पणी, सवेजनी 
और निर्वेदनी इन चार कथाञ्रो के करने को धर्मोपदेश 
कहते है। मूलाचार मे स्वाध्याय के परिवर्तन, वाचना, 
पृच्छना, अनुप्रेक्षा, और धर्मकथा भेद कहे हैं। अन्यत्र 
वाचना आदि स्वाध्याय के सम्बन्ध मे कहा है--वितय 
आदि गुणों से युक्त पात्न को शुद्ध प्रन्थ गौर अर्थ प्रदान 
करना वाचना स्वाध्याय है | ग्रथ और अर्थ के विषय में 
जया ऐसा है या नही इस सन्देह के निवारण के लिए 
अथवा 'ऐसा हो है' इस प्रकार के निश्चित को दृढ़ करने 
के लिए प्रश्न करना पृच्छना है। अध्ययन फी प्रवृत्ति मे 
होने के का रण प्रश्न को भी अध्ययन कहा जाता है अतः 
वह भी स्वाध्याय है । जाने हुए या निश्चित हुए अर्थ का 
मन से बार-बार चिन्तन करना अनुप्रेक्षा है इसमें भी 
स्वाष्याय का लक्षण पाया जाता है ' ग्रन्थ के शुद्धतापूर्वक 
पुन: पुनः उच्चारण को आम्ताय कहते हैं। देव वन्दना के 
साथ मंगल पाठपूवेक धर्म का उपदेश देना धर्मोपदेश है । 
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स्वाध्याय का भाहात्म्य--स्वाध्याय तप को सभी 
तपों से विशेष बताते हुए कहा गया है कि सर्वेज्ञ के द्वारा 
उपदिष्ट बाह्य और आभ्यन्तर रूप बारह प्रकार के 
तपों में स्वाध्याय के समान कोई तप नहीं है और न 
होगा । जो मुनि विनय से युक्त होकर स्वाध्याय करते है 
वे उस समय पचेन्द्रियो के विषय व्यापार से रहित हो 
जाते हैं और शास्त्र का अध्ययन करने, चिन्तन करने में 
एकाग्रचित्त वाले हो जाते है। स्वाध्याय भावना से मुनि 
की सभी गुप्तिया भावित होती हैं और गुष्तियों की भावना 
से मरते समय रत्तत्रयरूप परिणामों की आराधना मे 
तत्पर होती है । सम्यरज्ञान से रहित अज्ञानी जिस कर्म 
को लाखों, करोड़ो भवों मे नष्ट करता है उसी कर्म को 
सम्यग्ज्ञानी तीन गृप्तियों में युक्त होकर क्षण भर मे नष्ट 
कर देता है। स्वाध्याय से मुमुक्षु की तकंशील बुद्धि का 
उत्कर्ष होता है । परमागम की बुद्धि का पोषण होता है । 
मन, इन्द्रिया और सज्ञा अर्थात्‌ भय, मैथुन ओर परिग्रह 
की अभिलाषा का निरोध होता है। सन्देह का छेदन होता 
है, क्रोधादि कषायो का भेदन होता है, प्रतिदिन तप में 
वृद्धि होती है, संवेग भाव बढ़ता है । परिणाम प्रशस्त होते 
है समस्त अतीचार दूर होते है । अन्यवादियो का भय नष्ट 
होता है तथा मुमुक्ष जिनागम की भावना करने में समर्थ 
होता है । 


ध्यान--राम-द्वेष और मिध्यात्व से अछूते, वस्तु के 
यथार्थ स्वरूप को ग्रहण करने वाले और अन्य विषयों में 
संचार न करने वाले ज्ञान को ध्यान कहते है। वस्तु के 
यथार्थ स्वरूप का जो ज्ञान निश्चल होता है वही ध्यान 
तत्त्वार्थ सूत्र में उत्तम सहनन वाले के एकाग्रचिन्तानिरोध 
को ध्यान कह” है । यह आते ध्यान, रोद्र ध्यान, धर्मध्यान 
और शुक्ल ध्यान के भेद से चार प्रकार का है। इनमे 
प्रथम दो ध्यान अप्रशस्त और शेष दो ध्यान प्रशस्त हैं । 


झराते ध्य।न--कषाययुक्त आतंध्यान के चार भेद 
हैं--अनिष्ट संयोग, इष्ट वियोग, परीषह ओर निदान । 
ज्वर, शूल, शत्रु आदि अनिष्ट से मेरा वियोग कब होगा 
इस प्रकार से चिन्तन करना अनिष्ट सबोग नामक आते 
ध्यान है । पुत्र-पुत्री आदि दृष्टजनों के साथ सयोग होने 


पर कदाचित्‌ भी वियोग न हो, इस प्रकार चिन्तन करना 
इष्टवियोग आते ध्यान है | क्षुधा, तृषा आदि परिषह के 
आने पर उनको दूर करने के लिए चिन्तन करना तीसरा 
आतं ध्यान है। इस लोक मे पुत्रादि की प्राप्ति और पर- 
लोक में देवादि होकर मुझे स्त्री, वस्त्रादि सभी प्राप्त हो 
जाएंगे | इस प्रकार का चिन्तन करना चौथा निदान 
नामक आते ध्यान है । 


रोद्र ध्यान-- कषाययुक्‍त रौद्र ध्यान भी वोरी, झूठ, 
हिंत्ता का रक्षण तथा छह भावश्यको के भेद से चार प्रकार 
का होता है । परद्वव्य के हरण करने में तत्पर होना चोरी 
नामक प्रथप रौद्र ध्यान है। दूसरो को पीड़ा देने वाले 
असत्य वचन बोलने मे यत्न करना झूठ नामक रोद्र ध्यान 
है । पशु, पुत्रादि के रक्षण के विषय में चोर, दायाद 
अर्थात्‌ भागीदार आदि के मारने भे प्रयत्त करना तीसरा 
रोदर ध्यान है । छह प्रकार के जीवो (पृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु, वनस्पति ओर त्रस) के मारने के आरम्भ में अभि- 
प्राय रखना चोथा रोद्र ध्यान है । 


धर्म ध्यान--आजंव, लघुता, मार्दव, उपदेश और 
जिनागम में स्वाभाविक रुचि ये धर्म ध्यान के लक्षण है । 
एकाग्रतापूरवंक मन को रोक कर धमं में लीन होना ही 
धर्मध्यान है। यह अज्ञिविचय, अपायविचय, विपाक- 
विचय ओर संस्थान विचय के भेद से चार प्रकार का 
होता है । 

आज्ञविचय--पाँच आस्तिकाय, छह जीवनिकाय 
ओर कालद्र॒व्य तथा अन्य कर्म बन्ध मोन्न आदि को जो 
सर्वेज्ञ की आज्ञा से गम्य है। आज्ञाविचय नामक घर्मध्यान 
के द्वारा विचारा जाता है। अच्छे उपदेष्टा के न होने से, 
अपनी बुद्धि मन्द होने से ओर पदार्थ के सुक्ष्म होने से जब 
युक्ति और उदाहरण की गति न हो तब ऐसी अवस्था में 
सर्वज्ञ के द्वारा कहे गए आगम को प्रमाण मानकर गहन 
पदार्थ का श्रद्धान करना कि 'यह ऐसा ही है! आज्ञा- 
विचय है। 


अपाय विच्य--जिन भगवान के द्वारा कथित उप- 
देश के अनुसार कल्याण को प्राप्त कराने वाले उपाय का 
विचार अथवा जीवों के शुभ ओर अशुभ कर्म विषयक 
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अणपों का विचार करना अपायविचयक है । मोक्ष के 
अभिलाषी होते हुए भी जो कुमार्गगामी है उनका विचार 
करते रहना कि वे मिथ्यात्व से किस तरह छूटे--यही 
विचय है । 

विपाक विचय--जीवों के एक भव या श्रनेक भव 
सम्बन्धी पुण्य कार्य और पाप कर्म के फल का तथा उदय, 
उदी रण, संक्रमण, बन्ध और मोक्ष का चिन्तन करना ही 
विपाक विचय नामक धर्म है। 


संस्थान विचय--पर्याप्त अर्थात्‌ भेद रहित तथा 
वेत्रासन, झल्लरी और मृदग के समान आकार सहित 
ऊध्वंलोक, अधोलोक और मध्यलोक का चिन्तन करना 
सस्थान विचय नामक धर्म ध्यान है और इसी से संबधित 
अनुप्रेक्षाओं का भी विचार किया है। लोक के आकार 
तथा उसकी दशा का विचार करना ही सस्थानविचय है । 


शुक्‍ज्ञ ध्यान--धर्म ध्यान पूर्ण कर लेने के पश्चात्‌ 
क्षपक अति विशुद्ध लैश्या के साथ शुक्ल ध्यान को ध्याता 
है । शुक्ल ध्यान भी चार प्रकार का होता है--एथकक्‍्त्व 
सवितकं, सवितरक एकत्व, सूक्ष्मक्रिया और समुच्छितकिया । 


पूथक्त्व सवितर्क--क्योकि अनेक द्रव्यों को, तीन 
योगो के द्वारा उपशान्त मोहतीय गुणस्थान वाले मुनि 
ध्याते हैं, इसी कारण इसे पृथक्त्व कहते है। श्रुत को वितर्क 
कहा जाता है और पूव्वंगत अर्थ में कुशल साधु ही ध्याता 
है । इसी कारण इस ध्यान को सवितर्क कहा जाता है। 
तथा अर्थ व्यज्जन और योगो के परिवतंत रूप वीचार के 
होने के करण इस शुक्ल ध्यात को सवीचार भी कहा 
गया है। 

एकत्व वितर्के-- क्योकि क्षीण कषाय गुण स्थानवर्ती 
मुनि के ढ्वारा एक ही योग का अवलम्बन लेकर एक ही 
द्रव्य का ध्यान किया जाता है अतः एक ही द्रव्य का अव- 
लम्बन लेने के कारण इसे एकत्व कहते है । 

सूक्ष्म क्रिया--यह शुक्ल ध्यान श्रुत के अवलम्बत 
से रहित होने के कारण सवितक है और अथे व्यञ्जन 
ओर योगों का परिवर्तन रूप होने के कारण अवीचार । 
इसमें सोच्छुवासादि क्रिया सूक्ष्म हो जाती है और सूक्ष्म 
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काययोग के होने पर ही होता है, इसो कारण इसे सूक्ष्म 
क्रिया कहा जाता है । सूक्ष्म काययोग मे स्थित केवली उस 
सुक्ष्म काययोग को भी रोकने के लिए इस शुक्ल ध्यान 
को ध्याता है । 

व्यूत्सगं--परिग्रह का त्याग करना व्युत्सगं तप है । 
व्युत्सगं तप ही वि+उत+सर्ग के मेल से बना है | वि 
अर्थात्‌ विविध, उत्‌ भर्थात्‌ उत्कृष्ट और सगे का अर्थ 
त्याग है। कर्मबन्ध के कारण विविध बाह्य और आशभ्यन्तर 
दोषो का उत्तम त्याग अर्थात्‌ जीवन पर्यन्त के लिसलाभादि 
की अपेक्षा से रहित त्याग ब्युत्सगं है। यह व्युत्सर्ग का 
निरूक्त्थ है । यह आभ्यन्तर और बाह्य के भेद से दो 
प्रकार का है। क्रीधादि आभ्यन्तर तथा क्षोत्रादि द्रव्य 
बाह्य व्युत्सर्ग है । 

आशभ्यस्तर व्युत्थगें--मिथ्यात्व, वेद, राग, हास्य, 
रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, चार कषायें इन चौदह 
अन्तरग परिग्रहों का त्याग आशभ्यन्तर व्युत्स्गं है। अन- 
गार धर्मामृत मे व्युत्सग का स्वरूप इस प्रकार किया 
है--पूर्वाचार्य कायत्याग को भी अन्तरंग परियग्रह का त्याग 
मानते हैं। यह कायत्याग नियतकाल और सार्वेकालिक 
भेद से दो प्रकार का है । उनमे नियतकाल के भी नित्य 
और नंमित्तिक दो भेद है तथा सा्वकालिक त्याग के भक्त 
प्रत्याख्यान मरण, इगिनी मरण ओर प्रायोपगमन मरण 
ये तीन भेद कहे हैं । 

बाह्य व्यूत्सगें--क्ष त्र, वास्तु, घन, घान्य, द्विपद, 
चतुष्पाद, यान, शयन, आसन, कुप्य ओर भाण्ड इन दस 
परिग्रहों का त्याग करना बाह्य व्युत्सग है। जिस प्रकार 
तुष सहित चावल का तुष दूर किए बिना उयका अन्तर्मल 
का शोधन करना शकक्‍्य नहीं है, उसी प्रकार वाह्य परि- 
ग्रह रूपी मल के त्याग के बिना उससे सम्बद्ध आध्यन्तर 
कमेमल का शोधन करना शकय नहीं है 

व्युत्सगं तप से परिग्रहों का त्याग हो जाने से 
निग्न॑न्चता की सिद्धि होती है। जीवन की आशा का अन्त, 
निर्भवता तथा रागादि दोषों की समाप्ति हो जाती है और 


रत्नत्रय के भभ्यास में तत्परता भाती है । 
छाए 


नोतिवाक्यामृत' में राजकोष को विवेचना 


'नीतिवाक्यामृत” आचार्य सोमदेव सूरि की असिद्ध 

रचना है। इस ग्रन्थ का प्रणयन विक्रम की ग्यारहवी 
शताब्दी में किया गया और इसको रचना चालुक्यों के 
राज्याश्रम में हुई । यह्‌ ग्रन्थ आचाय॑ सोमदेव के विख्यात 
चम्पू महाकाव्य के उपरा-त लिखा गया था। नीति- 
वाक्यामृत का प्रधान विषय है राजनीति। राज्य एवं 
शासन-व्यवस्था से सम्बन्ध रखने वाली प्राय: सभी आव- 
एशयक बातों का विवेचन किया गया है। राज्य के सप्तांग- 
अमात्य, जनपद, दुर्ग, कोश, बल एवं मित्र के लक्षणों पर 
पूर्ण प्रकाश डाला गया है। साथ ही राजधर्म की बड़ 
विस्तार के साथ व्याख्या की गई है । इस राजनीति प्रधान 
ग्रन्थ में मानव के जीवन-स्तर को समुन्तत करने वाली 
घर्मनीति, अर्थनीति एवं समाजनीति का विशद विवेचन 
मिलता है । यह ग्रंथ मानव-जीवन का विज्ञान और दर्शन 
है। यह वास्तव में प्राचीत नीति साहित्य का सारभूत 
अमृत है। मनुष्यमात्र को अपनी-अपनी मर्यादा में स्थिर 
रखने वाले राज्यप्रशासन एवं उसे पलल्‍लवित-सवधित एवं 
सुरक्षित रखने वाले राजनीतिक तत्वों का इसमे वेज्ञानिक 
दृष्टिकोण से विश्लेषण किथा गया है । 
.. जैन सन्यासी होते हुए भी उन्होंने अर्थ के महत्त्व का 
भली-भांति अनुभव किया है । यह बात उनकी दूरदशिता 
की परिचायक है । नीतिवाक्यामृत में धर्म, अर्थ और 
क्वाम की विशद व्याख्या की गई है। अर्थ पुरुषार्थ की 
ब्याख्या करते हुए आचार्य सोमदेव लिखते हैं--जिमसे 
प्रंयोजनों की सिद्धि हो वह अर्थ है । 

राजशास्त्र प्रणेताओं ने राज्यांगो मे कोष को बहुत 
महत्व दिया है ९ आचार्य सोमदेव लिखते है कि कोष ही 
राजाओं का प्राण है । संचित कोष सकटठ काल मे राज्य 
रक्षा करता है। वही राज्य राष्ट्र को सुरक्षित रब सकता 
है जिनके पास विशाल कोष है। सचित कोप वाला राजा 
ही युद्ध को दीघंकाल तक चलाने मे समर्थ होता है। दुर्ग 
में स्थित होकर प्रतिरोधात्मक युद्ध को चलाने के लिए 
भी सुदृढ़ कोष की अत्यन्त आवश्यकता होती है । इसलिए 


() चन्द्रशेंखर एम० ए० (अर्थशास्त्र) 


कोष को क्षीण होने से बचाने तथा संचित कोष की वृद्धि 
करने के लिए प्राचीन आचार्यों ने अनेक उपाय बतलाये 
हैं । राजनीति के ग्रन्थों मे अपने महत्व के कारण हो 
कोष एक स्वतन्त्र विषय रहा है। आचार्य सोमदेव ने भी 
अन्य राजशास्त्र-प्रणताओ की भाँति इस विषय का भी 
विशद विवेचन किया है | नीतिवाक्यामृत मे कोष समुद्देश्य 
कोष सम्बन्धी बातों का दिग्दर्शन करता है । 

कोष की परिभाधा--आचार्य सोमदेव ने कोष 
समुद्ेश्य के प्रारम्भ मे ही कोष की परिभाषा प्रस्तुत की 
है । उनके अनुसार जो विपत्ति और सम्पत्ति के समय 
राजा के तन्त्र की वृद्धि करता है और उसको सुस्ंंगठित 
करने के लिए घन की वृद्धि करता है वह कोष है। 
घनाढूय पुरुष तथा राजा को धर्म भौर धन की रक्षा के 
लिये तथा सेवकों के पालन पोषण के लिए कोष की रक्षा 
करनी चाहिए । कोष की उत्पत्ति राजा के साथ ही हुई 
जमाकि महाभारत के वर्णन से स्पष्ट होता है। उसमें 
लिखा है कि प्रजा ने मनु के कोष के लिए पशु और 
हिरण्य का पचीसवां भाग तथा धान्‍्य का दसवां भाग देना 
स्वीकार किया । 

दोष वा सहत्त्य--सम्पूर्ण आचायों ने कोष का 
महत्व स्वीकार किया है। आचाये सोमदेव का पूर्वोक्त 
कथन--कोष ही र/जाओं प्राण है--इसके महान महत्व 
का द्योतक है | आचाय सोमदेव आगे लिखते हैं कि जो 
राजा कौड़ी-कौड़ी करके अपने कोष की वृद्धि नही करता 
उसका भविष्य में कल्याण नहीं होता । आचार्य कौटिल्य 
कोप का महत्व बतलाते हुए लिखते है कि सबका मूल 
कोष ही है । अतः राजा को सर्वक्थम कोष की सुरक्षा के 
लिए प्रयत्तशील रहना चाहिए । महाभारत में भी ऐसा 
वर्णन आता है कि राजा को कोष की सुरक्षा का पूर्ण 
ध्यान रखना चाहिये। क्योकि राजा लोग कोष के ही 
अधीन है तथा राज्य की उन्‍तति भी कोष पर आधारित 
है | कामन्द ने कहा है कि प्रत्येक से यही सुना जाता है 
कि राजा कोष के आश्रित है। कोष के इस महत्त्व के 
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कारण ही मनु ने लिखा है कि सरकार तथा कोष का 
निरीक्षण राजा स्वयं हो करे क्योंकि इनका सम्वन्ध राजा 
से ही है । याज्ञवल्क्य राजा को यह आदेश देते है कि उसे 
प्रति दिन राज्य की आय-व्यय का स्वयं निरीक्षण करना 
चाहिए तथा इम विभाग के कमंचारियों द्वारा संग्रहीत 
स्वर्ण एवं धनराशि को कोष में जमा करना चाहिए। 
आचार्य सोमदेव का कथन हे कि राज्य की उन्नति कोष 
से होती है, न॒कि राजों के शरीर से । आगे वे लिखते हैं 
कि जिसके थास कोष है, वही युद्ध में विजयी होता है । 

इस प्रकार आचायें कोष को राज्य की सर्वाज्भीण 
उन्‍नति एवं उसकी सुरक्षा का अमोध साधन मानते हैं । 
कोष वाले राजा को सेवक ओर संन्‍्य सब कुछ सुलभ हो 
सकते हैं १रन्तु कोषहीन राजा को कोई भी वस्तु सुलभ 
नहीं होती । कोषविहीन राजा नाम मात्र क। ही राजा 
है । क्षीण कोष वाला राजा अपनी प्रजा पर घन-संग्रह के 
लिए अनेक प्रकार के अत्याचार करता है। जिसके परि- 
णामस्वरूप प्रजा दुखी होती है और वह उसके अत्याचार 
से तंग आकर उस देश को छोडकर अन्यत्र चली जाती 
है। इससे राजा जन-शक्ति-विहीन हो जाता है । 

उत्तम कोष--हस बात का समर्थन सभी विद्वान्‌ 
करते हैं कि राज्य की प्रतिष्ठा, रक्षा एवं विकास के लिए 
कोष की परम आवश्यकता है। इसके साथ ही आचार्यों ने 
इस बात पर भी प्रकाश डाला है कि कौन-सा कोष उत्तम 
है । आचार सोमदेव उत्तम कोष का वर्णन करते हुए 
लिखते हैं कि जिसमें स्वर्ण, रजत का प्राबल्य हो और 
व्यावहारिक नाणको (प्रचलित मुद्राओ) की अधिकता हो 
तथा जो आपात्काल में बहुत व्यय करने में समर्थ हो वह 
उत्तम कोष है । 

कोष के गुण--आचाये सोमदेव ने कोष के गुणों 
की जो व्याख्या की है वह आर्थिक दृष्टि से बहुत महत्त्व- 
पूर्ण है। आपत्तिकाल में घधान्य और पशुओ के विक्रय से 
पर्याप्त घन प्राप्त नहीं हो सकता । अतः जिन वस्तुओं का 
विक्रय तुरन्त हो सके, ऐसी ही वस्तुओं का अधिक मात्रा 
में संग्रह राजकोष में होना आवश्यक है। इसी उद्देश्य से 
सोमदेव ऐसी वस्तुओ का सम्रह करने के लिए राजा को 
परामर्श देते है । नाणरू की भी कोष में बड़ी आवश्यकता 


अनेकान्त 


रहती है, क्योंकि सेना और अन्य राजकर्मचारियों को वेतन 
में नाणक (प्रचलित मुद्रा) ही देना पड़ता है। इस मुद्रा से 
व्यक्ति अपनी आवश्यकता की वस्तुओं का सरलतापूर्वंक 
क्रय कर सकता है। स्वर्ण और रजत की अधिक मात्रा 
होने से नाणक तैयार किए जा सकते हैं। इसीलिए उत्तम 
कोष वही है जिसमें सोना और रजत अधिक मात्रा में 
हो । इसके अतिरिक्त यदि कोई शत्रु राजा के देश पर 
आक्रमण कर दे और उसके पास युद्ध करने के लिए 
पर्याप्त सेना न हो तो राजा साम-दामादि से शत्रु को 
लौटा सकता है । शत्रु को तभी धन से सतुष्ट किया जा 
सकता है जबकि राजा का कोष स्वर्ण एवं रजत से परि- 
पूर्ण हो । 
कोष-विहोन राजा की स्थिति 

आचार्य सोमदेव सूरि ने धनहीन राजा की निन्‍्दा की 
हैं, क्योकि उनकी दृष्टि मे राज्य की प्रतिष्ठा एवं सुरक्षा 
की आधारशिला कोष ही है। आचार्य सोमदेव का कथन 
है कि धनहीन व्यक्ति को तो उसकी स्त्री भी त्याग देती 
है, फिर अन्य पुरुषों का तो कहना ही क्‍या ? इसका अभि- 
प्राय यही है कि धनहीत राजा को उसके सेवक तथा 
पदाधिकारी त्यागकर अन्य राजा की सेवा में चले जाते 
है । जिससे वह असहाय अवस्था को प्राप्त होकर नष्ट हो 
जाता है। आचाये का यह भी कहता है कि घनहीन 
व्यक्ति (राजा) चाहे कितना ही कुलीन एवं सदाचारी 
क्यों न हो, सेबकगण उसकी सेवा करने को प्रस्तुत नहीं 
होते क्योकि वहां से उन्हे धन प्राप्ति की कोई आशा नहीं 
होती। इसके विपरीत नीच कुल मे उत्पन्न हुए एवं चरित्र 
भ्रष्ट व्यक्ति से घनाढ़्य होने के कारण उसे धन का स्रोत 
समझ कर सभी लोग उसकी सेवा को प्रस्तुत रहते हैं । 


उक्त विवेचन का अभिप्राय है कि कुलीन और सदा- 
चारी होने पर राजा को राजतन्त्र के नियमित तथा व्यव- 
स्थित रूप से चलाने के लिए न्यायोचित उपायो द्वारा 
कोष की वृद्धि करनी चाहिए । 

आचाये सोमदेव ने आगे लिखा है कि उस तालाब के 
विस्तोर्ण होने से क्या लाभ है जिसमे पर्याप्त जल नही 
है । परन्तु जल से परिपूर्ण छोटा तालाब भी इससे कही 
अधिक प्रशंसनीय है । सारांश यह है कि मनुष्य कुलोनता 


'नीतियाक्धामृत' में राजकोद को विवेखधता २घ्‌ 


आदि से बड़ा होने पर भी यदि दरिद्र है तो उसका बड़प्पत 
व्यर्थ है क्योंकि उससे कोई भी कार्य सिद्ध नहीं हो सकता । 
अतः नैतिक उपायों द्वारा धन का संग्रह करना महत्त्वपूर्ण 
बतलाया गया है। 

रिक्त राजकोष की पूति के उपाय-- 

आचाय॑ सोमदेव ने 'रिक्‍्तराजकोष की पूर्ति के उपायों 
पर प्री प्रकाश डाला है। उनके अनुसार राजकोष की 
पूर्ति के निम्नलिखित उपाय हैं .-- 

(१) बाह्मण ओर व्यापारियों से उनके द्वारा संचित 
किए गए धन मे से क्रमश: धर्मानुष्ठान, यज्ञानुष्ठान और 
कौट्म्बिक पालन के अतिरिक्त जो धनराशि शेष बचे उसे 
लेकर राजा को अपनी कोष-बद्धि करनी चाहिए । 

(२) घनाढ्य पुरुष, सनन्‍्तान-विहीन धनी व्यक्ति विध- 
वाओं का समूह और कापालिक-पाखण्डी लोगों के घन 
पर कर लगाकर उनको सम्पत्ति का कुछ अंश लेकर अपने 
कोष की वृद्धि करे । 

(३) सम्प त्तिशाली देशवासियों की प्रचुर धन राशि 
का बिभाजन करके उनके भली-मांति निर्वाह योग्य धन 
छोड़कर उनसे प्रार्थना पूर्वक धन ग्रहण करके राजा को 
अपने कोष की वृद्धि करनी चाहिए। 

(४) अचल क्षम्पत्तिशाली, मन्न्री, पुरोहित और अधी- 
नस्थ सामन्‍्तो से अनुनय विनय करके घर जाकर उनसे 
त्रन याचना करनी चाहिए । 

इस प्रकार उक्त साधनों से राजा को अपने रिक्त 
राज कोष की वृद्धि करने का प्रयत्न करना चाहिए। 
राजा को सदैव इस काय॑ में प्रवत्तशील रहना चाहिए । 
कोष ही राज्य की प्राणशक्ति है और उसके अभाव में वह 
चष्ट हो जाता है । 
उत्कोच लेने वाले राज्याधिकारियों से 
घन प्राप्त करना -- 

आचार्य सोमदेव ने उत्कोच लेने वाले राज्पाधिका- 
रियो की घोर निन्दा की है और उनसे राजा को सावधान 
रहने का परामर्श दिया है। आचार्य का मत है कि राजा 
को उन लोथों पर कठोर नियत्रण रखना चाहिए और 
उनके साथ कभी नहीं मिलना चाहिए । यदि राजा भी 


महान अनर्थ होगा। उसका राष्ट्र और कोष सभी कुछ 
नष्ट हो जाएगा । इसके साथ ही सोमदेव ने उन उपायों 
का भी उल्लेख किया है, जिनके द्वारा उन राज्याधि- 
कारियों से उत्कोच की धन राशि पुनः प्राप्त हो सकती 
है । इसका सर्व प्रमुख उपाय यही है कि राज्याधिकारियों 
पर पूर्ण नियन्त्रण रखा जाए, जिससे कि वे प्रजा से 
उत्कोच लेने का साहस ही न कर सके। यदि नियंत्रण 
रखने पर भी उन्होंने इस भ्रतुचित रीति से घन संग्रह कर 
लिया है तो उस धन को राजा विभिन्‍न उपायों से ग्रहण 
कर ले। 

भपिका री लोग दुष्टव्रण के समान बिना कठोर दण्ड 
दिए घर में उत्कोच द्वारा संचित किया हुआ घन आसानी 
से देने को प्रस्तुत नही होते । उन्हें बार-बार उच्च पदों से 
साधारण पदों पर नियुक्त करके भयभीत करना चाहिए । 
अपनी अवनति से घबराकर वे उत्कोच का धन स्वामी को 
देने के लिए प्रस्तुत हो जाते हैं। जिस प्रकार वस्तु को 
बार-बार प्रस्तर पर पटकने से साफ किया जाता है उसी 
प्रकार अधिकारियों को उनके अपराध सिद्ध होने पर 
बारम्बार दण्डित करने से वे उत्तोच का धन राजा को 
सौप देते हैं । अधिकारियों में आपसी फूट होने से भी 
राजा के कोष की वृद्धि होती है। इसका तात्पर्य यह है 
कि अधिकारी वगे आपस में फूट के कारण एक दूसरे का 
अपराध राजा के सम्मुख प्रकट कर देते हैं, जिसके कारण 
उत्कोच आदि से संचित किया हुआ घन अधिकारी वर्ग से 
राजा को सरलतापूर्वक प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार 
इन समस्त साधनों से राजकोष की वृद्धि की जाती थी । 
आचाये सोमदेव ने अधिकारियों की सम्पत्ति को राजाओं 
का द्वितीय कोष वतलाया है जो कि यथार्थ ही है। 
भापत्तिकाल में राजा अधिकारियों से प्रार्थनापुवंक घन 
प्राप्त कर सकता है ऐता आचायें का मत है। इसी 
कारण अधिकारियो की सम्पत्ति को राजाओं का द्वितीय 
कोष बतलाया गया है । 

उपरोक्त विवरण में यह बात पूर्णतः स्पष्ट हो जाती 
है कि आचायें सोमदेव सूरि केवल एक धर्माचर्य/ उच्च- 
कोटि के दार्शनिक, अलौकिक ताकिक, विभिन्‍न विद्याओं 


उनमें घन के लोभ से साझ्नीदुर हो जाएगा तो इससे के ज्ञाता एवं उद्भट विद्वान, ही नहीं थे, अपितु वे उच्च- 
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कौटि के अर्थशास्त्री भी थे | अर्थशास्त्र के सूक्ष्म से सूक्ष्म 
सिद्धांतों का आचाये को पूर्ण ज्ञान था । वे एक वग्यावहा- 
रिक राजनीतिज्ञ थे और इस बात को भली-भांति जानते 
थे कि धन के बिना राज्य का कोई भी कार्य सम्पन्न नहीं 
हो सकता । इसी कारण उन्होंने अपने ग्रथ नीतिव।क्यामृत 
में कोष समुद्देश्य का समावेश किया तथा अन्य समुद्देश्यो 
में भी यत्र-तत्र अर्थशास्त्रों के गृढ़ सिद्धान्तों की विवेचना 
की है| घर्माचायं होते हुए भी उन्होंने अर्थ के महत्त्व को 
है तथा कोष को राजाओ का प्राण बतलाया है। उन्होंने 
धर, अर्थ, गौर काम तीनो पुरुषार्थों का ही समरूप से 


अनेकान्त 


सेवन का आदेश दिया है । आचार्य तीनों पुरुषार्थों में अर्थ 
को सबसे अधिक महत्व देते है, क्योंकि यही अन्य पुरंषार्थों 
का आधार है। इनके द्वारा वणित अर्थ की परिभाषा 
बड़ी महत्वपूर्ण एवं सारगर्भित है । जिससे सब प्रयोजनों 
सिद्धि हो उसे वह अर्थ कहते है | वास्तव में उनका कथन 
यथार्थ ही है। क्योंकि विश्व मे ऐसा कोई भी कारये नही 
जो धन से पूर्ण न हो सके । अर्थ व्यक्ति की समस्त काम- 
नाओं को पूर्ण करने मे समर्थ है। इसी कारण आचाये ते 
अर्थे को सर्वाधिक महत्व प्रदान किया है । 


दिगम्बर जैन कालिज, बडौत (मेरठ) 








(परृ० १७ का शेषाश) 


है तो आप स्वय ही सर्व आप्त ठहरते है और यदि सब 
देशों और कालों को जानकऋर नही कहते तो आपका कथन 
प्रमाणित नही माना जा सकता | आप्त के नाम पर 
आप्ताभासों का बाहुल्‍य है । अतः आप्ताभासों (बनावटी 
आप्त) को जान लेना अत्यावश्यक है । इसी कारण ग्रन्ध- 
कार ने आप्ताभासों का विस्तार से वर्णन किया है। शिव, 
शिवगण, गंगा, प।बवती, गणेश, वीरभद्र, ब्रह्मा, सरस्वती, 
नारद, विष्णु, राम, परशुराम, बुद्ध, इद्र, आठों दिकक्‍्वाल, 
सूर्य, चन्द्रमा, बुद्ध, मगल, भैरव, सर्प, भरवियाँ, गोप्राता, 
पृथ्वी, नदी, समुद्र आदि जो भी देवी-देवता के रूप में पूजे 
जाते हैं, एक-एक को लेकर उनकी समीक्षा की है। इतना 
ही नही जैनो के भी श्वेताम्बर, यापनीय काष्ठ' संघी, 
द्रविड़ सघी, निष्कुण्डिका आदि भी उनकी आलोचना 
परियि से बाहर नहीं हो पाए है। इस सन्द् मे उन्होने 
जो भी प्रमाण दिये हैं वे पुराण प्रसिद्ध हैं, जिससे यह 
अनुमान सहज ही लगाया जा सकता है कि अहंद्यास जैन 
पु शणों के साथ ही हिन्दू पुराणों के भी अशेष पण्डित थे। 
बुद्ध की की गई आलोचना से उनका बौद्ध दर्शन सम्बन्धी 
अगाघ पाण्डित्य प्रकट होता है । 

मांस भक्षण के प्रसगो को भी ग्रन्वकार ने उठाया है 
ओर बड़े वेदुष्यपूर्ण शब्दों मे मास भक्षण का नि्षंध किया 
है। यहां भी कवि की ताकिक शैली ने विराम नही लिया 
है। ६२वें श्लोक में कहा गया है कि--यदि कोई कहे 
कि अन्न जीव का शरीर है अत: अन्त की तरह मास 
भक्षण करना कोई बुरा नही है, तो उसका ऐसा कहना 
ठीक नहीं है, क्योकि यद्यपि अन्त भी जीव का शरीर है 


और मांस भी जीव का शरीर है, फिर भी आर्य पुरुषों 
को अन्न ही खाना चाहिए, मास नही | जैसे माता भी 
स्त्री है और पत्नी भी स्त्री है किन्तु लोग पत्नी को ह्टी 
भोगते है, माता को नही । इस प्रकार आप्त की परीक्षा 
कर ११७वें श्लोक में आप्त का स्वरूप बताते हुए कहा है--- 
आप्तोर्थत: स्यादम रागमार्य रच्छांगतायरपि भूृष्यमाण: । 
तोर्थक रश्छिन्तसमस्त दोषावृत्तिश्चसूक्ष्माद्रि पदार्थदर्शी ॥ 
तदनन्तर तीर्थंकर का अर्थ बताते हुए जिनेन्द्र देव का 
स्वरूप बताया है ओर कहा है कि उनके ही श्रीमान्‌ 
स्वम्भू, वृषभ, शिव, विष्णु, आदि अनेक नाम है। इसके 
बाद जीवाजीवादि सात तत्वों का स्वरूप और उसके बाद 
सम्यग्दर्शन का वर्णन है इसी सन्दर्भ मे लोक मुढ़ता का 
स्वरूप बताया है। आठ मद और छ. अनायतनों को 
बता कर सभ्यम्दर्शन के नि.शाब्रिततादि आठ अंगों का 
वर्णन किया है। सम्यग्दर्शन के आठ दोषों का भी बिवेचन 
यही किया है | इसके बाद आठ भागों में प्रसिद्ध हुए 
व्यक्तियों के नाम और सम्यग्दर्शन का माहात्म्य बताया 
है । सात परम स्थानों का कथन कर दो पद्यों में सम्यक- 
ग्यान का स्वरूप बताया है। भागे सम्यक्‌ चरित्र का 
स्वरूप बताकर कहा गया है कि इन तीनों की पूर्णता से 
हो मोक्ष होता है। तदनन्तर आचार्य, उपाध्याय और 
साधू का स्वरूप बताकर उनकी स्तुति की गई है। अन्त 
में उपसंहार करते हुए कहा है-- 
इत्युक्तमाष्तादिवषट्स्वरूप सम्युण्वतोस्त्रेव दृढा रुचि:स्पात्‌ । 
सज्ज्ञानमस्याश्चरितततोस्मात्कमं क्षमोस्मात्सुखमप्यदु:खम्‌ । 


जैन कालेज, खातोली। 
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पं० शिरोमणि दास कृत धर्मसार सतसई 
(] श्रो कुन्दनलाल जन प्रिन्सिपल, बिल्ली 


थ्रथ पंचम संधि प्रारभ्यते : 
चौपाई-कर जोड़े नूप पूछे बात, 


दश विधि उपधी वाहिज कहै, 
चोदह पुनि अभ्यन्तर रहै ॥६॥ 


गणधर देव कहो तुम बात | 
तीर्थथर पद कंसे होय, 

मुनिवर धर्म कही घुनि सोय ॥ १॥ 
बोडश कारण ब्रत को करे, 

केवली सगति क्षायक धरें। 
छटे साते गुणथान विराजें, 

होय दिग्रम्बर मुनिवर राजे ॥२॥ 
गणधर कहै सुतों हो राय, 

यतिवर धर्म महा सुबदाय । 
सहा कठिन कहिये ससार, 

जाते भवदधि पावे॑ पार ॥३॥ 
क्रोध लोभ माया मद त्यागी, 

देह भोग ससार विरागी। 
आशा विषय तज जब ब्रती, 

सो जग में यह कहिये जती ॥४॥ 
त्रस थावर की जो करहिं सुरक्षा, 

दया महात्रत यह जिन शिक्षा । 
निज पर हेतु मृषा जब तर्ज, 
अनन्त महा ब्रत सो मुनि भर्ज ॥५॥ 

पर धन इच्छा करें न बाधु, 

निज दोषन नहीं गोप साधु । 
मन-वच-काय तजे जब दोष, 

स्तेय महा व्रत यह सुख पोष ॥६॥ 


ए चोबीस उत्पाग॑ शुद्ध, 

महान्रत यहू आकिचन बुद्ध । 
अब सुनु पाचों समिति भेद, 

जाते होय पाप बहु छेद ॥१०॥ 
भूमि शोध पग धरे जु साधु, 

जात॑ जीव लहै नही बाघु । 
नौची दृष्टि मद अति चलें, 

ईय्या समिति यह तासौ पले ॥११॥। 
धर्म वचन बोले शुभ बंन, 

के घरि मोन रहे दुंढ़ जन । 
विकथा वचन तज जब मुनी, 

भाषा समिति जान यह गुनी ॥ १२॥ 
पहर उठ दिन चढइ जु जो लौ, 

रहुइ पहर उठे पुनि तो लौ। 
आहार शुद्धि नव कोटि बखानि, 

एबणा तमिति कही जिन वानि ॥१३॥। 

घरहि कमडलू धघरनी देख, 

अरू पुनि ताहि लेहि पत रेख । 
आदान निक्षेपण समिति बनाई, 

धरे मुनीन्द्र सकल सुखदाई ॥१४॥ 
भूमि देख मल मूत्रहि क्षिप 

फिर पुनि आनि जाप नित जप । 
धरहि जो गुनिय भासौ नित्त, 

प्रतिष्ठापन यह समिति जु मित्त ॥१५॥ 


दोहा-चउ विधि नारी जानिए, जे त्यांगे मन वच काय ! 
ब्रत की रति अनुमोद है, इह विधि ग्रुनि जे राय ॥७॥ 
पांचक इंद्रिय लिग दस, काम विकिन दस जाति । 
शील भेद इह विधि गुने, अठारह सहस बखानि ॥८॥ 
चौपाई-इह विधि शील धरे मुनि कोई, 
महांतब्रत ब्रह्मचयं है सोई। 


पाचो इन्द्रिय विषय बिरोधे, 
तप सो अग्नि महा तनु सोध | 
षटू आवश्यक साध जती, 
भूमि शयन पुनि राच ब्रती ॥१६।॥ 


स्नान रहित सोहै मुनिराज, 
वसन विवर्जित पुनि दिगंबर बास । 
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निज शिर केश लुंच विधि करे, 
पंच घरा फिर भिक्षा घरे ॥१७॥॥ 
ठाढ़े भोजन लेदइ प्रवीन, 
पाणि पात्र अति पर घर लीन । 
दातुन रहित सोहै मुनिराइ, 
एक बार भोजन तनु आइ॥१८॥ 
दोहा-ऐ अट्टवाईस मूल गुण, जो पाले मुनि राय । 
सो मुनिवर गणधर कहै, तारन तरन सहाय ॥१६॥ 
उत्तर ग्रुण जो पालहि, लक्ष चौरासी घीर | 
ते जिन शासन में कहे, यतिवर गुणनि गंभीर ॥२०॥॥ 
चौपाई-जो मुनि देह भोग सुख आशा, 
घन हक कौड़ि न राखे पासा। 
घरिं यति भेष करे ब्रत भंगु, 
बहुत मोह कर बांघे संगु ॥२१॥ 
सुख यश हेतु महा ब्रत धरे, 
हिंसा करि माया कौ परे। 
ते मुनि दुर्गति जैहेँ सही, 
यहै गाथ (ह) श्री गणघर कही ॥२२।॥४ 
दोहा-तप जप संयम शील शुभ, दयाक्षमा परमार्थे। 
ते गुरु निश्वय जानिजे, तारण तरण समर्थ ॥२३॥। 
श्रोपाई-जो पव॑त पर मंडहि जोग, 
नियमा पर छांडे सब भोग। 
प्रीषण मघा मभौ पर परे, 
अदददमारि (दावारिन) पुनि वन में जरे ॥२४॥ 
दोहा-सु:ख दुःख सम जानि क॑, शत्रु मित्र सम रूप । 
धरि सन्तोष निराश मति, सहईं परीषह भूप ॥२५॥ 
चोपाई-वर्षा काल व॒क्ष तल जाय, 
धरे जोग तहं मन वच काय | 
बरसे मेह महा भ्रति घोर, 
चहुंधा वायु क्षकोरइ जोर ।.२६॥ 
दोहा-क रकेंटा अरु विषहनरा, वृश्चिक सर्प जु ऋ्र। 
ऊपर चढ़े जु आइकें, सह॒द्द परी वह शूर ॥२७॥ 
शीतल बूंद जो टपकही, बेलें लपटें अंग । 
आाष्या देह जु त्यागिके, धरे ध्यान नि:संग ॥२८॥. 
भोपाई-शीतकाल पुनि जानहु धीर, 


घरे जोग सरवर के तीर। 


अंनेकारण्त 


पर हित सार जरे तरु जाति, 
सहइ जीव दुख नाना भांति ॥२६॥ 
दोहा-तहां ध्यान दृढ मुनि धरे, कर्म क्षय निज हेत । 
द्वादशानुप्रेक्षा चितव, सु वर्णनि करों सुचेत ॥३०॥ 
चौपाई-घन यौवन नारी सुख नेह, 
पुत्र॒ कलत्र मित्र तनु एह। 
रथ गज घोड़े देश भंडार, 
इन्ही जात नही लागे वार ॥३१॥ 
जेसे मेघ पटल क्षण क्षीण; 
तेसो जानो कुदुम्ब सगु दीन । 
जल संयोग आम घट ज॑ैसो, 
सकल भोग बिधि जानहुं तेसो ॥३२॥ 
दोहा-जो उपजो सो विनशई, यह देखो जग रीति । 
अध्रूव सकल विचारि क॑, कर हु घर्मं सौ प्रीति ॥३३॥। 
-:ईति अध्न बोनुप्रेक्षा 
चोपाई-जैसे हिरण सिह बस परथो, 
तंसे जीव काल ने घरचौ। 
कोऊ समर्थ नही ताहि बचाव, 
कोटि यत्न करि जो दिखराबे ॥३४॥ 
मन्र तन्‍त्र जे औषधादि धनी, 
बल विद्या ज्योतिष अति गुनी । 
ए सब निष्फन होहि विशाल, 
जब जीव आनि परं॑ वश काल ॥३५॥ 
दोहा-इन्द्र चक्री हरि हर सबं, विद्याधर बलवत। 
काल पाश तें उपरे सुको किह रक्षहि भ्रन्त ॥३६॥ 
-इति अशरणा नुप्रेक्षा 
चौपाई-द्वब्य क्षेत्र पुनि कॉल जु आनि, 
भव अरु भाव तही जुब खानि। 
यह संसार पंच विधि कही जे, 
जीवन मरण जीव दुख लहोज ।॥२७॥ 
समय अनता नत जु लए, 
अनतकाल तह पूरण 
सभय एक कहुं बचिऊ न तीव, 
जामन मरण लहां नहीं जीव ॥३८॥ 
दोहा - जिनतें बहु सुख पाइए ते भए दुख को रूप । 
परावतेन बहु पूरियों, यह संसार स्वरूप ॥३६ 
(शेष अगले अक में) 


भए । 


जरा सोचिए ! 


१. भ्रपरिग्रह धर्म को कंसे बचायें 

जैन धर्म का मुल अपरिग्रह है और इस घर्म मे वणित 
देव और गुरू दोनों ही अपरिग्रही शौच-पूर्ण हैं। हमारे 
देव---'जिन' पूर्ण अपरिग्रही है, उनका धर्म जैन भी अपरि- 
ग्रहत्वपूर्ण है और गुरु--मुनि गण भी अपरिग्रही है। इसी 
बात को यदि हम शअभेद रूप से कहें तो अपरिग्रह हो 
देवत्थ है भ्रोर अपरिग्रहत्व मे ही गुरुत्व या दिगम्बरत्व है; 
ऐसा कह सकते है। अर्थात्‌ अपरिग्रहत्व की पराकाष्ठा 
होने पर वीतरागी-जिन 'देव” है; उनका धर्म 'जेन' भी 
अपरिग्रह की पराकाष्ठा है और दिगम्बर मुनि भी अपरि- 
ग्रह की ही जीती-जागती मूर्ति है। 

ऊपर की कथनी से हमें स्पष्ट समझ लेना चाहिए 
कि--जैनत्व एकाकी शुद्ध-रूप मे, पर से नाता तोडने में 
फलित होता है । हमारे यहां दो शब्द आते है--संयोग 
और वियोग। सयोग अशुद्धि का द्योतक है ओर वियोग 
शुद्धि का द्योतक है। सयोगी अवस्था संसारी है और 
वियोगी अवस्था शुद्धि की परिचायिका है। आश्चर्य है 
कि वस्तु की ऐसी मर्यादा होने पर भी अज्ञानीजीब 
परिग्रह-संयोग (अशुद्धि) मे खुश और परिग्रह-वियोग 
(शुद्धि) में नाखुश देखे जाते है । 

इसी प्रकार संगठन और विघटन जैसे दोनों शब्दो पर 
विचार करें तो धर्म--वस्तु का स्वभाव, पर से विघ- 
टन में होता है और वस्तु की विक्ृति पर-संगठन से 
- होती है; जबकि आज के लोग विघटन को तिरस्कृत कर 
संगठन पर जोर देते देखे जाते हैं। स्पष्ट है कि--भिन्‍न 
व्यक्तित्वों का एक समुदाय में होना सगठन है और हर 
व्यक्ति का स्वतन्त्र--स्व-रूप मे रहना विघटन है । कृपया 
सोचिए जनस्व में आने के लिए आप विघटन को चुनेंगे 
या विकारी भाव संगठन को ? हमारी राय में आप एक 
बार विघटन करके तो देखिए, पर से अलग अपने को 
देखिए : आप स्वयं ही बोल उठेंगे--जेन धर्म की जय ! 


आचाये कहते हैं-- 
“विरम किमपरेण कार्य कोलाहलेन, 
स्वयमपि निभृतः सन्‌ पश्य षण्मासमेकम्‌ ।! समयसार कलश; 

ऊहे भव्य, अन्य कार्य-कोलाहलों से (तेरा लाभ) 
क्या ? तू विराम लें--उनसे अपना विधघटन कर और छह 
मास अपने मे रहकर देख । तुझे परमानन्द प्राप्त होगा । 

स्मरण रहे--विघटन जिन, जेन, दिगम्बर श्रौर मुनि 
के शुद्ध-रूप में आने का उपाय है। जब तक हमारा पर- 
परिग्रह से विघटन न होगा तब तक हमारे द्वारा जिन, 
जैन, दिगम्बर ओर मुनि जैसे रूपों में एक भी रूप ग्रहण 
नही किया जा सकेगा; क्योंकि--पर-परिग्रह से तो हम 
सदा से ही संगठित होते रहे है, हमें उक्त चारों रूपों में से 
एक भो रूप नही मिल सका है। 

मगलोत्तम-शरण पाठ यानी चत्तारि मंगलम्‌ आदि 
पाठ तो आप नित्य पढ़ते है। यह पाठ अनादि है। आप 
देखे कि इसमे अरहंत, सिद्ध, साधु और धर्म इन चार को 
मंगल रूप और शरणभूत कहा गया है। दूसरी ओर 
विनय-रूप णमोकार-मत्र पर भी दृष्टिपात करें, वहां 
आचार्य उपाध्याय का नाम जुड़ा हुआ है; जबकि चत्तारि 
मंगल पाठ में उन्हें छोड़ दिया गया है। ऐसा क्‍यों ? व्यव- 
हार में हम समाघान कर लेते हैं कि आचार्य-उपाध्याय 
दोनों पद साधू पद मे गर्भित हैं। पर, यदि ऐसा ही है तो 
णमोकार मन्त्र मे भी उक्त दोनों पद न देकर इन्हें साधु-पद 
में क्यों नही गर्सित कर लिया गया ? सूत्र भी लघू हो 
जाता ओर भाव भी फलित हो जाता। पर ऐसा नहीं 
किया गया; क्योंकि णमोकार मन्त्र मात्र विनय-मन्त्र है, 
नमस्कार मन्त्र है, और मंगलोत्तम शरण-मन्त्र वस्तु-स्वरूप 
परिचायक है। यत:--जैसे, सिद्ध और साधु पूर्ण अपरि- 
ग्रहत्व रूप है वैसे आचार्य और उपाध्यायों के साथ पूर्ण 
अपरिग्रहत्व नही । उनके शिष्य परिवार है, उसकी शिक्षा- 
दीक्षा आदि विकल्प रूप शुभ,परिग्रह है। भले ही वे व्यव« 
हार दृष्टि से हमारा मंगल करते हों, लोक दृष्टि में उत्तम 


३०, वर्ष ३६, कि० है. 


और शरणभूत हों फिर भी शुद्ध-वस्तु रूप में स्वयं मे 
(जिम्मेदारी समझने-शिष्यगण को अनुशासन में रखने रूप 
विकल्प के कारण स्व-मंगलरूप ओर उत्तम नहीं, क्योकि 
उनमें उक्त परिग्रह का अंश है। इसीलिए जो आचाये उम्र- 
तप के इच्छुक हों, समाधि में जाना चाहें उन्हें आदेश है 
कि आचायें पद का भार (परिग्रह) किसी योग्य शिष्य को 
सौप दें ओर साधु रूप मे विचरण करें तथाहि-- 
“गच्छाणु पालणत्यं आहोइय अत्तगुणसम भिक्‍खू। 
तो तम्मिगणविसग्गं अप्पकहाए कुणदि घीरो ॥* 
-+मूलाराधना-२७४, 
--अपने गुण के समान जिसके गृण है ऐसा वह 
बालाचार्य गच्छ का पालन करने योग्य है ऐसा विचार 
कर उस पर अपने गण को विसर्जित करते है, अर्थात्‌ 
अपना पद छोडकर सम्पूर्ण गण को बालाचार्य को छोड़ 
देते हैं । 
यहां अपरि ग्रही होने---एकाकी होने को बात है ओर 
इसी को ध्यान मे रखकर आचार्य कुन्द कुन्द ने मुनियो के 
रहने योग्य स्थानों को चुना है । वे कहते हैं-- 
“सुण्णहरे तरुहिटठे उज्जाणे तह मसाणवासे वा, 
गिरि-ग्रुह गिरि-सिहरे वा भीमवर्ण अहब वसिमे वा । 
सवसासत्त तित्थ व च चइदालत्तयं चुर्तेहि, 
जिणभवण अह वेज्झ, जिणमग्गे जिणवरा विति ॥ 
--कुन्दकुन्द, बोधपाहुड, ४२-४२ 
+मुनियो को शून्य घर में अथवा वक्ष के नीचे 
उद्यान मे अथवा श्मशान भूमि में अथवा पब॑तो को गुफा 
में अथवा पर्वत के शिखर पर अथवा भयकर वन मे 
अथवा वसतिका में रहना चाहिए । ये सभी स्थान स्वाधीन 
है। जो अपने आधीन हो ऐसे तीथे, व चंत्यालय और 
उक्त स्थानों के साथ-साथ जिन-भवन को जिनेन्द्रदेव उत्तम 
मानते हैं । 
उक्त विधान अपरिग्रहपोषक, एकान्त ओर स्वाघी- 
नता संरक्षण की दृष्टि से है क्योकि जन-सकुल स्थान मे 
भात्मध्यान भी नहीं हो पाता । किसी ने कहा भी है-- 
बासे बहना कलहो भवेद्‌ वार्ता द्योरपि। 
एक एवं चरेत्तस्मात्कुमार्या इव ककणम्‌ ।। 
>5सुहागिन के हाथों मे अनेक चुड़ियां होती है जिससे 


अनेकान्त 


शब्द होता है ऐसे ही दो आदमी होने पर बातें भी हो 
सकती है । पर कुमारी कन्या के हाथ में पड़ा कड़ा अकेला 
होने से शब्द नही करता--शान्त रहता है। इसी प्रकार 
प्रकार यदि मुनि एकाकी, नि्जन स्थान में रहेगा वह शांत 
रहने में सरलता से समर्थ होगा 

प्रसग है, अपने गुरु मुनि श्री विद्यानन्द जी के 
साथ हमारे हरिद्वार भ्रमण का। जब हम हरिद्वार 
में थे, हमने देखा--श्री गंगा जी का मुनि-मन सम निर्मल 
जल, पर्वेत से नीचे उतरता, कल-कल करता, नगर में 
प्रवेश के बाद दूषित-मलिन होकर सड़को के नीचे बने 
गटरो (नाले-नालियों) में बह रहा है। मानों वह नगर- 
प्रवेश को अपनी भूल मानकर शर्मिन्दा हो, अपना मुंह 
सड़क के नीचे बने गटरो में छिपा रहा हो । वायु की भी 
यही स्थिति थी । जो वायु प॑तों पर पहले कुछ समय पूर्व 
शीतल, सुगन्धित और मन-भावन थी; वह नगर प्रवेश के 
बाद दूषित हो गई थी । हम सोचते रहे जब उन्मुक्त बहने 
वाले स्वच्छ जल और चलती शुद्ध वायु की नगर प्रवेश में 
ऐसी दशा है तब वे साधु धन्य है जो यहाँ निवास कर 
अपने भावों को अपने में थामे हुए हो | फिर दिगम्बर सत 
तो धन्य है, त्याग-तप की पराकाष्ठा है, उन्हें अपने मे 
स्थिरता के लिए सर्वाधिक प्रयास करना पड़ता होगा । 
घन्य है वे ! अन्यथा कहावत तो यह है कि-- 

“क्राजल की कोठरी में कंसों ही सयानों जाय । 
काजल की एक रेख लागे पे लागे है॥/ 

अभी कुछ दिन पूर्व हमने धर्म-संरक्षणी भा० दि० जेन 
महासभा के मुख-पत्र जैन गजट में सम्पादक का लेख 
'शत-शत बार नसन' पढा । हम चौक पडे। सभी जानते 
है कि महासभा धर्म की यथास्थिति रखने मे सदा कट्टर 
और मुननि-भकत रही है : वह मुनियो में कमजोरी बताने 
मे सदा उपगूहन अंग का पालन करती रही है। पर लेख 
से ऐसा लगा कि इस परिग्रह को लेकर आज वह भी 
चिन्तित दिखती है । 

तथाहि-- 

“आज साधुओं में मठ-मन्दिर-श्राश्रम बनाने की 
प्रवृत्ति बढ़ रहो है। उनका ममत्व भाव इन संस्थाओं के 
प्रति इतना गहरा है कि वर्ष का अधिकांश समय उनका 


जरा सोचिए । 


एक ही स्थान पर बीतने लगा है। यदि इसे रोका न गया 
तो भ्रम है कि निकट भविष्य में जैन-साधु अन्य धर्मा- 
वलम्बी साधुओ की तरह कही उपाधयवासी बनकर न 
रह जाएं। 

# साधु या त्यागी भले ही पैसा हाथ से छते न हों 
किन्तु उसका हिसाब-किताब रखते देखे जाते है । 

# आज कुछ साधु अपने साथ पिच्छी, कमण्डलु और 
शास्त्र के अतिरिक्त टेपरिकार्डर, ट्राजिस्टर आदि भी 
रखते हैं । लोगों से कहकर कसिट आदि मगाते है । 

# आचाये शान्ति सागर जी कहा करते थे कि नकद 
पैसा लेने वाला साधु तो नरक जायेगा ही, देने वाला उनमे 
पहिले जाता है । चन्दा-यो कडा करना यह साधु का कास 
नहीं है । वेराग्य का व्यापार नहीं हो सकता ।” 

(जैन गजट २१ अक्तूबर १६८६ से) 

उक्त बाते कहां तक, कितनी ठीक है, हम नही 
जानते । हा, यह अवश्य कहते है कि ये सब बाते परिग्रह 
रूप होने से विकारी--धर्म भ्रष्ट करने वाली है। इतसे 
बचकर ही जिन-शासन को सुरक्षित रखा जा सकता है। 
हम तो यह भी कहेगे कि आज गानब-स्वभाव इतना 
दूषित बन गया है कि जब हम छोड़ने की, अपरिंग्रही और 
जन बनने की बात करते है तब यह जोड़ने को बात करता 
है और जोड़ने की इस धुन में वह अपरिग्रही को भी नहीं 
बख्णाता । उसे भी घेरे रहकर उसके धामिक क्रिय्रा-झाण्डो 
के समय तक को अपने उपकार में ही लगवाना चाहता 
है । कई लोग तो अपरियग्र हियो के बहाने धन्ध चलाने को 
धुन में भी देखे जाते है। कोई उनके प्रवचन छपाकर 
बेचते हैं तो कोई अन्य बहानो से पेसा इकट्ठा करते है । 

“भले ही जबकि साधु को उनसे प्रयोजन भी न हो, आदि । 

प्रसंग में हम इतना हो कहता चाहेगे कि लोग अपरि- 
ग्रह की मूर्ति दिग्म्बर गुरुओ का घेराव न करें केवल 
उनके घ॒र्म-उपक रणों को ही जुटाए। यदि हमारी स्वार्थ- 
रूपी करनी से साधु का साधुत्व और अपरिग्रहत्व जाता है 
तो सच समझिये कि जो धर्म अवशेष है, वह भी चला 
जायगा ! यत:ः केवल जैन ही ऐसा है, जिसमे वीतरागता 
और अपरिग्रह की प्रमुखता और पराकाष्ठा है और इसी- 
लिये सर्वज्ञता है, और इसी की पूजा है, यही धर्म है । 


अन्यथा--अहिंसा, सत्य, अचौर्य ओर ब्रह्मचर्य पर तो सभी 
धर्म वाले ओर राजनोति चलानेवाले, सभी जन-साधारण 
जोर देते देखे जाते हैं । 


२: एक पत्र के अंश (जो हमने लिखा) 

धर्म स्‍्नेही, जय जिनेन्द्र ! 

आपके कई प्रकाशन मिलते रहे । विचा« कर निवे- 
दन कर रहा हूं ।** ** मुनि श्री के बहाने हम ऐसी किसी 
भी सस्था के खडे करने के पक्ष में नही, जिसमें अर्थ संग्रह 
करने या उसके हिसाब के रख-रखाव का प्रसंग हो | हम 
तो मुनि श्री को प्रचार के साधनों--टेप-रिकार्ड र, माइक, 
बीडियो और मच आदि से भी दूर देखना चाहते है । हम 
चाहते है कि--मुनि श्री क। घेराव न किया जाए। यदि 
उनसे कुछ धर्मोपदेश सुनना हो तो उनके ठहरने के स्थान 
पर जाकर ही सुना जाय । मुनि श्री का जयकारा करना- 
कराना, उन्हे समुह की ओर खीचना, उन्हे मार्ग से च्युत 
करने ज॑से मार्ग है। इनसे साधु का अह बढ़ता है, यश- 
लिप्सा होती है, राग-रंजना होती है, और वह जिसके लिए 
दीक्षित हुआ है उस स्व-साधना से वचित रह जाता है, 
पर-सुधा र के चक्कर में पड जाता है : आदि । 

ये हम इसलिये भी लिख रहे है कि आज मुनि-मार्ग 
विकृृत रूप ले रहा है : सस्थाओं से ब्धे त्यागी अर्थ संग्रह 
में लगे देखे जाते है, उनके प्रति लोगों की श्रद्धा भी घट 
रही होती है । ऐसे मे जब इस काल में कोई प्तच्चा होरा 
हमारे सामने आया है तो हम आदर्श रूप में उसका सदुप- 
योग अपने आत्मोद्धार-मार्ग मे करें--उसे घेरकर उसकी 
ज्योति के अवरोध्क न हो । 


३. “सिद्धा ण जीवा” (घवला) 

जीवन-मरण आवागमन का नाम है। और आवा- 
गमत को शास्त्रों मे ससार कहा है--ससरणं छंसारः ।! 

जब कोई व्यक्ति शुद्ध-आत्म-स्वरूप के बिवेचन में 
आत्मा जीता है”, आदि जैसे शब्दों का व्यवहार करता है 
तो बडा अटपटा लगता है, फिर चाहे वह “चेतन गुण से 
जीता है! ऐसा ही क्‍यों न कहे ? सोचने की बात है कि 
जब चेतना--ज्ञान-दर्शन को स्वभाव मान लिया तो उसमें 
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आवागमन कैसा, जीना-मरना कैसा ? स्वश्वाव तो न कभी 
जीता है और न कभी मरता है--सदा एक रूप ही रहता 
है । स्वभाव में अन्य पर्याय का विकल्‍प ही नहीं होता। 
व्यवहार में जिसे हम जीना-मरना कहते हैं वह स्वंधा पर- 
आश्रित है, अशुद्ध अवस्था का द्योतक है और वह अन्य ही 
किन्‍्हीं कारणों से होता है। ओर इसीलिए आचार्यों ने भी 
जीवन-मरण का आधार कर्मोदयादि को बतलाया है। 
संसारी जीवो में कर्मोदिय से प्राण होते हैं और प्राणों के 
धारण-विसजन को जीवन-मरण की संज्ञा दी गई है। 
'जीव' शब्द भी इसी प्रक्रिया में फलित हुआ है और 
आयायोँ ने भी 'श्राउपमारणं जीविदं णाम” ऐसा-कहा है । 
पिछले दिनों हमने मान्य-आगम घव॒ला का उद्ध रण 
देते हुए लिखा था कि 'सिद्ध' जीव नही हैं, जीवित पूर्व 
हैं । वह कथन प्राणों की ओदयिक भावों की दृष्टि से था 
और युक्‍त-युकत तथा पूर्वाचार्ये श्री कुन्दकुन्दर समत था। 
हम कुन्दकुन्दाम्तायी हैं और तत्त्वार्थे सूत्र के कर्ता श्री 
उमास्वामी महाराज, उसी परम्परा के उत्त रवर्ती आचारये 
हैं ओर घवलाकार आचाये भी इसो परम्परा के हैं। सूक्ष्म 
दृष्टि से देखें तो सभी का मन्तव्य एक है और सभी ने 
मुक्त आत्माओं को जीव सज्ञा से बाहर रखा है। 
जीव' संज्ञा केवल जीवन-मरण--ससार अवस्था तक ही 
सीमित रखी है। सभी ने आत्मा के चेतन गुण को 
स्वीकार किया है | उन्होंने आत्मा अबचवा चेतन को ससारी 
और मुक्त या जीव और सिद्ध इन दो रूपों मे स्वीकार 
किया है । संसारी को जीव और मुक्त को प्िद्ध (सशक) 
बतलाया है| आचाय॑ कुस्दकुन्द ने तो जीवादि--तत्त्वमात्र 
को भी हेय बतला, शुद्ध-आत्मा मात्र को उपादेय स्वीकार 
किया है । यदि उन्हें सिद्धों में जीव-संज्ञा कथंचित्‌ भी दृष्ट 
होती तो वे उसे कभी भी हेय न बतलाते । वे कहते हैं-- 

'जीवादि वहितच्च॑ हेयमुपादेयमप्पणो अप्पा। 

कम्मोपाधि समुब्भव गुणपज्जाएँहि वदिरित्तो ।' 

-- नियमसार ३८ 
टीका - जीवादि सप्त तत्त्वजातं परद्रव्यत्त्वान्त हू पा 
देवम्‌ । आत्मनः सहज--वैराग्यप्रसादशिखरंशिक्षामण 
परं द्रव्य पराइ्मुखस्य पंचेन्द्रिय--प्रसरवजितगात्र मात्र 
प्रिप्रहस्प, परमजित योगीश्वरस्य, स्व-द्वव्य-निशितमते- 


अनेकान्त 


रुपादेयों हात्मा ।! (अमृतचन्द्र) 

>-जीवादि वाह्म तत्त्व हेय हैं, इस आत्मा को आत्मा 
ही उपादेय है। यह आत्मा कर्म की उपाधि से पैदा होने 
वाले गुण पर्थायों से भिन्‍न है । पर-द्रव्य होने से जीव आदि 
सप्त तत्त्व मात्र उपादेय नहीं हैं ।“***'प्रखर ज्ञानी परम 
जिन-पोगीश्वरो के द्वारा आत्मा ही ग्राह्य है । 

स्वामी अकलंकदेव जीव के स्वरूप का विश्लेषण करते 
हुए कहते हैं--औपशमिकादि भाव पर्यायों जीव पर्या- 
यादेशात्‌ ।! राजवा० १॥७।३ तथा ओऔपशमिकादि भाव 
साधनश्च व्यवहारत: ॥--१।७।६ अर्थात्‌ -पर्यायाथिक 
नय से औपशमिकादि भाव रूप जीव है । व्यवहार नय से 
ओपशमिकादि भावों से जीव (स्वरूप लाभ करता) है । 

सिद्धान्त चक्रवर्ती नेमिचन्द्राचायं विरचित गो० जी० 
कां० की जीव तत्त्व प्रदीपषिका टीका में कहा है--- 
“कर्मोपाधि सापेक्षज्ञानदशनोपयोग चेतन्य प्राणेन जीवतीति 
जीव: ।--२।२१।८ 

कर्मोंपाधि की अपेक्षा सहित ज्ञानदर्शन उपयोग रूप 
चेतन्य प्राणों द्वारा जीने बाला जोब हे । 

स्मरण रखना चाहिए कि जीवन कर्मोषाधि सहित 
चेतन का व्यापार है और वह प्राणों पर आधारित है 
तथा प्राण आयुकाल-पर्यन्त विभिन्‍न कर्माश्चित है। प्राणों 
के सम्बन्ध मे जीवकाण्ड में बड़े खुलासा रूप मे लिखा है- 
“पचवि इन्दिय पाणा मण वच काएसु तिण्णि बलपाणा । 
आणा पाणप्पाणा आउग पाणेण होति दस्त पाणा ॥१२६९॥ 

वीरियजुदमदिखउवसमुत्या णोइंदियेसु बला। 
देहुये कायाणा बचीवला आउ आउदये ॥१३०॥॥ 

पांच इन्द्रिय प्राण है, मन वचन काय तीन बल प्राण 
हैं, श्वासोच्छवास प्राण हैं और एक आयु प्राण है। मनो- 
बलप्राण और इन्द्रियप्राण वीर्यान्तराय कम और मतिज्ञाना- 
वरण कम के क्षयोपशमरूप अन्तरग कारण से उत्पन्न होते 
हैं। शरीरनाम कर्म के उदय से कायबल प्राण होता है। 
श्वासोच्छवास और शरीर नाम कम का उदय होने पर 
वचन बल प्राण होता है, आयु कर्म के उदय से आयु प्राण 
होता है । इसो गोम्मटसार जीव काण्ड मे यह भी लिखा 
है कि सिद्धों में सभी ससारी उपाधियों व प्राणों का सर्वया 
अभाव है-- 


“ग्रुण जीव ठाण रहिया सण्णा पजर्जत्ति पाण परिहीणा । 
सेसशावयगाणूणा सिद्धा सुद्धा सदा होंति ॥-७३१ 

सिद्ध परमेष्ठी सर्वेथा शुद्ध होते हैं; वे गुणस्थान, जीव- 
स्थान, संज्ञा पर्याप्त प्राण रहित होते हैं। उनमे ज्ञान, 
दर्शन, सम्पक्त्व और अनाहार को छोड़ कर शेष मार्गणाएं 
नहीं पाई जाती । 

पंचास्तिकाय मे तो सिद्धों को जीव के स्वभाव से 
सर्वेधा भिन्‍न तक कह दिया है-- 
'जेसि जीव सहावो णत्यि, अभावोय सब्वहा तस्स* | 
ते होंति भिण्ण देहा, सिद्धा वचि गोयरमदीदा ॥--३४५ 

जिनमे. का स्वभाव नहीं है और उसका सर्वथा 
अभाव है, वे सिद्ध, शरीर-रहित हैं और वचन अगोचर 
हैं । स्मरण रखना चाहिए कि यदि जीव की परिभाषा 
शुद्ध रूप में चेतना या उपयोग रूप होती--कर्म प्रभातित 
न होती, तो आचार्य उम्रा स्वामी--जों संप्तारावस्था में 
इसे जीव नाम का सम्बोधन देते रहे, इसका नाम बदलकर 
मुक्त में इसे सिद्ध ताम न देते--अन्यत्र केवल सम्यक्त्व 
ज्ञान दर्शन सिद्धत्वेम्य: ।' णमोकार मत्र में णमों सिद्धार्ं 
और “मंगलोत्तमसरण' पाठ में सिद्धामंगलम्‌ आदि का 
समावेश भी जीव संज्ञा के अभाव की पुष्टि करते है कि 
कर्मवश होने वाली जीव वर्याय संसारी तक सीमित है-- 
मुक्त में नहीं । 

आखिर, अनादि-मन्त्र मे जीव जंसे प्रसिद्ध तत्त्व का 
ताम न लेकर उसे 'सिद्ध' रूप में कहने का कोई तो मूल 
कारण होना ही चाहिए | हमारी दृष्टि में तो कारण यही 
है कि जीव अवस्था कर्मबद्ध है और सिद्ध अवस्था कमे- 
रहित परम-आत्मा है। 

तत्वार्थ सूत्र ऐसे शास्त्र है जो संसारी--जीवो को 
मोक्ष-मार्ग बतलाने की दृष्टि से लिखे गए है। फलतः इस 


+>ड्रॉ मल 





शास्त्र में मुक्तिन्‍मार्ग में सात तत्वों का वर्णन करते समय 
संपारियों को लक्ष्य में रखकर उनके बद्ध होने के कारण, 
उन्हें रीव नाम से समझाया गया है ताकि वे प्रसगगत तत्त्वों 
से परिचित हों --अपने को बद्ध समझ मुक्ति--शुद्ध अवस्था 
की प्राप्ति को उत्सुक हो सकें। जो उनकी वास्तविक 
होनी चाहिए और जिसे आचाय॑े उमा स्वामी ने भी दशम 
अध्याय में (जीवत्व संज्ञा से बदलकर) सिद्धत्व-संज्ञा रू 
में स्वीकृत किया है । 

स्मरण रहे कि पारिणामिक-भाव का अर्थ स्व-स्वभाव 
नही है, अपितु पारिणामिक भाव ससारी अवस्था के कर्मो- 
दयादि की अपेक्षा-रहित वे भाव है जो आत्मा की स्वाभा- 
विक विकास-शक्ति को इग्रित करने के भाव में व्यवहृत 
होते हैं और संसारावस्था के बाद व्धवहार मे नहीं भ्राति-- 
छूट जाते है । जीवत्व भी छूट जाता है, उप्तका स्थान 
'सिद्धत्व' ले लेता है। यदि पारिणामिक भाव, स्वभाव 
(निर्मल दशा रूप) होते तो क्षायिक (मुक्ति में वणित- 
सम्यक्त्वादि) भावों को भी पारिणामिक भावों में ही 
गभित कर लिया गया होता--प्राचार्यों ने उसके लिए 
पृथक सूत्र न रचा होता | इसी तरह तत्त्वाथंसूत्रादि में 
वर्णित 'ससारिणों मुक्ताश्च' जैसे भेद आत्मा की अशुद्ध 
और शुद्ध-पर्याय के दिग्द्शत मात्र मे है और इन्हें संसारी- 
आत्मा अर्थात्‌ जीव (अशुद्ध आत्मा) को समझाने की दृष्टि 
से कहा गया है। अत.--है जीव (अशुद्ध आत्मा-संसारी) 
तेरा स्वरूप तो सिद्धत्व है, तू जीवत्व पे न रह सिद्धत्व मे 
आ। यही जिन वाणी का सार है भीर यही मुक्तात्मा का 
स्वरूप है। 'तमः सिद्धेभ्य: ! 

अन्त मे हम लिख दे और लिखते भी रहे हैं कि जो 
विचार हम देते है वे विचार के लिए होते हैं--किसी 
आग्रह के बिना । वित्रारिंए और सोचिए । 


“+-सम्पादक 





$ य्न्‍्थों में गाथा के दुसरे पद का अर्थ--स्वेधा उसका अभाव भी नही है' ऐसा किया गया है। हमारी दृष्टि मे 
यह न्याय्य नही ठहरता । हां, यदि 'य शब्द के स्थान पर व शब्द होता तो उक्त अर्थ "वि! (अपि) के कारण 
ठीक बैठ जाता- यह विचारणीय है । फिर यदि चेतना के कारण कदाचित्‌ जीव की कथचित्‌ (प्रसग मे) सत्ता 
भी स्वीकार कर ली जाय तो उसे भी 'कर्मोप्राधि--सापेक्षज्ञानदर्शनोपयोग चेतन्य प्राणेन जीवति इति जीव: के 
प्रकाश मे बाधित ही माना जायगा। अशुद्ध चेतना लक्षणों जीव:, शुद्धधतना लक्षण: सिद्ध: ॥? 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 


समोचीन धमंशास्श्र : स्वामी समनन्‍्तभद्र का गृहस्थाचार-विषयक श्रत्युत्तम प्राचीन ग्रन्थ, मुख्तार श्रीजुगलकिशो र 
जी के विवेचनात्मक हिन्दी भाष्य ओर गवेषणात्मक प्रस्तावना से युक्त, सजिल्द । 53५ ४५० 
जेवप्रन्य-प्रशस्ति संग्रह, माग १: संस्कृत और प्राकृत के १७१ श्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मगलाचरण 
सहित पूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिश्िष्टों और पं० परमानन्द श्ञास्त्रो की इतिहास-विषयक साहित्य- 
परिचियात्मक प्रस्तावना से श्रलंकृत, सजिल्द । बडे हर ६-०० 
जैनप्रन्थ-प्रशास्ति संग्रह, भाग २: अ्रपभ्र श के १२२ पअ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह। गचपत 
प्रन्थकारों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय ग्ौर परिशिष्टों सहित। सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिल्‍्द ॥ १५-०० 


समाहितन्त्र और इष्टोपदेश : भ्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित ५-४० 
श्रवणबेलगोल ग्रोर दक्षिण के भ्रन्य जेन तो : श्री राजकृष्ण जेन 2 ५ ३२७७ 
न्‍्वाय-दीपिका : झ्रा० अभिनव घमंभूषण की कृति का प्रो० डा० दरबारीलालजी न्यायाचाये द्वारा स० ग्रनतु०। (०-०० 
जैन साहित्य श्रोर इतिहास पर विश प्रकाश : पृष्ठ सख्या ७४, सजिल्द । ७-०० 


कत्तायपाहुड्सुत्त : मूल ग्रन्थ की रचना आज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गुणयराचार्य ने की, जिस पर श्री 
पतिवृषभाचायं ने पन्द्रह सो वर्ष पूर्य छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे। सम्पादक प हीरालालजी 
सिद्धान्त-शास्त्रो । उपयोगी परिशिष्टों श्रौर हिन्दी अनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी अ्रधिक 


पृष्ठों मे । पृष्ट कागज ओर कपड़े की पक्‍की जिल्‍्द । +र न २५-०० 
जेन निबन्ध-रत्नावली : श्री मिलापचन्द्र तथा श्री रतनलाल कटारिया ७-०० 
इ्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्री १२-०० 
आवक धर्म संहिता : श्री दरयार्वासह सोधिया ४०8 
जेन लक्षणावली (तोन भागों में) : स० प० बालचन्द सद्दान्त बास्त्रो प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विचारणीय प्रसंग : श्री प्मचर्द्र शास्त्री, बहुचचित सात विषयो पर शास्त्रीय प्रमाणयुक्त 
तकंपूर्ण विवेचन । प्रावकथन : सिद्धान्ताचार्य श्री कैनाशचन्द्र शास्त्री 6 रा लिखित २-०३ 
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आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 


वाषिक मूल्य : ६) र०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पैसे 





विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह आवदयक नहों कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो । पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 








मम्पादक परामर्श मण्डल हा» ज्योतिप्रसाद जैन, श्री लक्ष्मीचन्द्र जेन, सम्पादक श्री पद्मच्तरद्र शास्त्रों 
प्रकाशक--बाबूलान जैन वक्ता, वीर सेवा मन्दिर के लिए, गीता प्रिंटिंग एजेन्सी, डी०-१०४५, न्यूसीलम्रपुर, दिल्‍ली-५३ 
से मुद्रित । 


धोर सवा मन्दिर का श्रेमासिक 


अनेफान्त 


(पत्र-प्रवतंक : श्राचायय जुगल किश्ञोर मुख्तार 'युगवोर”) 





वर्ष ४० : #० १ जनबरे-मार्थ १६८७ 
इस अंक में-- 

क्रम विषय पृ० 
१. अनेकान्त-महिमा १ 
२. जेन परम्परा में भगवान राम एवं राम-कथा 

का महर्व--डा० ज्योति प्रसाद जैन २ 
३. हिन्दी जेन महाकाव्यों में श्लृंगार रस 

--डा० कु० इन्दुराय जेन, लखनऊ ४ 
४. मूलाचार और उसकी आचार-वृत्ति 

--सिद्धान्तशास्त्री प० श्री बालचन्द्र जेन ६ 
५. सिरसा से प्राप्त जेन मूतिया 

-श्री विद्या सागर शुक्ल १७ 


६. सिद्धा ण जीवा 
--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली १९ 
७. जरा सोचिए मे : 
१. अपरिग्रह की जीवित मृतियों की रक्षा. २९ 





२. विद्वानों की रक्षा ओर वृद्धि ३० 
३, तीथे-क्षेत्र रक्षा ३१ 
४, आविष्कारों का उपयोग ३२ 
--सम्पादकीय 
प्रकाशक : 


वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्ली-२ 


विनयथावनत-विनय 


इस अंक में घवला के 'सिद्धा ण जीवा” के पोषण में हमारा लेख है। प्रघ्तुत विषय में अब 

हम और क्या लिखें ? फिलहाल जितना आवश्यक समझा लिख दिया। अब तो धवलानुकूल किसी 

निष्कर्ष पर पहुंचने-पहुंचाने के लिए इसे विद्वानों को स्वयं ही आगे बढ़ाना-बढ़वाना है। विषय 

पेचीदा तो है हो--इसमें दो रायें नहीं। हाँ, हम यई संकेत और दे दें कि हम कई मनोषियों की 

इस बात से भी सहमत नहीं कि--'सिद्धों मे जोबत्व उपचार से है।' वयोकि अ,चार्य को उपचार में 

सत्यपने का अभाव इष्ट है ओर हम पघिद्धों में असत्यपने का आरोप करना इष्ट नही समझते । आचार्य 
ने स्पष्ट ही कह दिया है--'उवयारस्स सच्चत्ताभावादों ।-- 


हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि लोग संस्कार-वश आगम के बहुत से कथनों को अपनी सही 
या गलत धारणाओं की ओर मोड़ते रहे हैं। सिद्धों के स्वाभाविक शुद्ध चेतनत्व जेसे भाव की उपेक्षा 
कर, उसे जोवत्व जैसे औदयिक भाव की मान्यता में बदल लेना और जीव के पारिणामिक भाव का अर्थ 
न समझना, या उसे चतन का भाव मान लेना गलत धारणाओ का ही परिणाम है । वास्तव में तो धवला 
को मान्यता में चेतनत्व और जोवत्व दोनों में संज्ञा और ग्रुणो की अपेक्षा से भेद है-चेतनसंज्ञा 
ओर गुण दोनों व्यापक हैं जो संसारी और सिद्ध सभी आत्माओं में हैं ओर जीवत्व संज्ञा और 
युण दोनों व्याप्य हैं जो मात्र संसारियों में हैं। कृपया विचारिए और पत्राचार द्वारा संशोधन के 
लिए निर्देश दीजिए कि क्या, जीवत्व और सिद्धत्व ये दोनो चेतन की प्रथक-पृथक्‌ अशुद्ध ओर शुद्ध 
दो स्वतन्त्र पर्याएं नहीं ? 

हमारे उक्त लेख के बाद भो जिन्हें धवला के 'सिद्धा ण जीवाः! और 'जीवभावों औदइओ' 
जैसे कथनों मे विरोध दिखे या शंकाएँ हों वे उनके समाधान का बोझञा हम पर न डाल, जेन-अ।गमो 
में गोता लगाएँ, बृद्धि का व्यायाम करें, उन्हें स्वयं ही समाधान भिलेगा--उनकी विरोध-भावना विलय 
होगी--हम उन्हें तृष्ट करने या किन्‍्ही प्रश्नों के उत्तर देने का भार लेने को तेयार नहीं। यत:-- 
कथन आचार्यों के है। हमें तो ग्रन्थ राज और आचार्यों के वाक्य प्रमाण है और इसीलिए उनको सम- 
न्वयपूवंक समझने को कोशिश कर रहे है । यदि किन्‍्ही को आगम के उक्त कथन पर श्रद्धा न नहो और 
वे पिद्ध को जीव-सज्नक सिद्ध करने के भाव बनाएँ तो हम क्या कर ? हम तो आचायें मन्तव्य के पोषण 
में श्रद्धापुवंक जेसा लिख सके लिख दिया। जँचे तो मानें, हमारा आग्रह नही । 


वीर सेवा मन्दिर बिनीत : 


२१, दरियागंज पद्मचन्द्र शास्त्री 
नई दिल्‍ली--२ प्ंपादक-अनेकान्त 
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प्रमागमस्य भ्रोज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसिताती विरोधमथन नमास्यनेकान्तम्‌।। 


(शी 
ले 





वर्ष ४० ऐे बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिलली-२ जनवरी-साच 
किरण १ बीर-निर्वाण सवत्‌ २५१३, वि० सं० २०४३ १९८७ 
अनेकान्त-महिमा 


अनन्त. धर्मेणस्तल्बंपश्यन्ती प्रत्यगात्मनः। 
अनेकान्तमयीमूर्तिनित्यमेव. प्रकाशताम्‌ ॥ 
जेण विणा लोगस्स वि ववहारो सय्वहा ण णिव्वडइ । 
तस्स भुवनेवकगुरणो णसरों अ्णेगंतवायस्स 0 
परसागमस्य बीज॑ निषिद्ध जात्यन्ध-सिन्धुरभिधानम्‌ । 
सकलनयबिलसितानां विरोधसथन नमास्यनेकान्तम्‌ ॥! 
भटंभिष्छादंसण समूह महियस्स अमयसारस्स। 
जिणवयणस्स भगवओ संबिग्गसुहाहिगमस्स ॥' 
परमागम का बीज जो, जेनागम का प्राण । 
'अनेकान्त' सत्सू्य सो, करो जगत्‌ कल्याण ॥ 
“अनेकान्त' रथि किरण से, तम अज्ञान विनाश । 
मिट सिथ्यात्व-कुरीति सब, हो सद्धभ-प्रकाश ॥ 
अनन्त-धर्मा-तत्त्वों अथवा चैतन्य-परभ-आत्मा को पृथक्‌-भिन्‍न-रूप दर्शाने वाली, अनेकान्तमयी 
मूत्ति- जिनवाणी, नित्य-त्रिकाल ही प्रकाश करती मच हमारी अन्तर्ज्योति को जागृत करती रहे । 
जिसके बिना लोक का व्यवहार सर्वभा ही नहीं बन सकता, उस भुवन के गुरु--असाधारणगुरु, 
अनेकान्तवाद को नमस्कार हो । 
जन्मान्ध पुरुषों के हस्तिविधान रूप एकांत को दूर करने वाले, समस्त नयों से प्रकाशित, 
वस्तु-स्वभावों के विरोधों का मन्थन करने बले उत्कृष्ट जैन सिद्धांत के जीवनभूत, एक पक्ष रहित 
अनेकान्त-स्याद्वाद को नमस्कार करता हूँ। 
मिथ्यादशेन समूह का विनाश करने वाले, अमृतसार रूप, रुरू:वबंक रुम्झ में आने बाले; 
भगवान जिन के (अनेकान्त गर्भित बचन के भद्र (कल्याण) हों। 700 
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इक्ष्वाकु की सन्तति में उत्पन्न सूर्यवंशी रघुकुल-तिलक 
दाशरथी अयोध्यापति मर्यादा पुरुषोत्तम महाराज रामचद्र 
का पुण्य चरित्र अखिल भारतीय जनता में चिरकाल से 
अत्यन्त लोकप्रिय एवं व्यापक प्रभाव वाला रहता आया 
है | ब्राह्मणीय पौराणिक अनुश्रुतियों के अनुसार उनका 
जन्म त्रेता-युग में हुआ था, और दशावतारी परिकल्पना 
में उन्हें भगवान विष्णु का सातवां अवतार मान्य किया 
गया है । अनुमानत: ईसा पूर्व द्वितीय शती के लगभग 
रचित संस्कृत भाषा के भ्राद्य महाकाव्य वाल्मीकीय रामा- 
यण में रामकथा सर्वप्रथम व्यवस्थित रूप में प्रकाश में 
आई तदनन्तर अन्य अनेक छोटी-बड़ी तदट्ठटिषयक रचनाएँ 
उदय में श्राती गयीं । किन्तु ईश्वरावतार के रूप में भग- 
बान राम की भक्ति-पूजा-उपासना का प्रचार मध्यकाल मे 
ही हुआ । ब्राह्मण परम्परा में शिवोपासना तो ईसा पूर्व 
ही प्रारम्भ हो चुकी थी, विष्णु की उपासना गुप्तकाल में 
भागवत धर्म के उदय के साथ प्रारम्भ हुई। बसे १२वीं 
ई० के प्रारम्भ में बेष्णव सम्प्रदाय के सर्वोपरि पुरस्कर्ता 
रामानुजाचाये द्वारा ही वेष्णव धर्म का सुव्यवस्थित प्रचार 
प्रसार प्रारम्भ हुआ । उन्ही की शिष्य परम्परा में उत्पत्न 
रामानन्द स्वामी ने वंष्णव सम्प्रदाय की राम-भक्ति शाखा 
का प्रचार-प्रसार किया, जिससे भगवान राम की सग्रुण 
भक्ति को प्रभूत उत्कषें प्राप्त हुआ और १६वीं शत्ती ई० 
के अन्त के लगभग इसी रामानन्दी सम्प्रदाय के अनुयायी 
गोस्वामी तुलसीदास द्वारा हिन्दी की अवधी बोली में 
रचित रामचरित मानस ने तो भगवान्त राम की सगुण 
पूजा-उपासना की सुदृढ़ एवं व्यापक नीव जमा दी । प्राय: 
उसी युग मे हिन्दी तथा बंगला, गुजराती मराठी आदि 
अन्य जन जन भाषाओं में भी अनेक रामकथायें लिखी 
गयी । राम-साहित्य का वैपुल्य एवं वेविध्य उत्तरोत्तर 
वद्धिग्त होता गया । रामकथा की लोहप्रियता इसी तथ्य 
से प्रकट है कि भारतोय सस्क्ृृति से प्रभावित बुहत्तर 
भारत के अग लंका, जावा, सुमातन्ना, स्थाम, वर्मा, चम्पा 
काम्बुल आदि पूर्वीय देशों एबं द्वीपों में भी रामकथा के 
अपने-अपने संस्करण प्रचलित हो गए, और फारसी, तुर्की 


(] डा० ज्योति प्रसाद जैन, लखनऊ 


आदि मध्य एशियाई भाषाओं में भी रामकथा के अनुवाद 
आदि हो गए । आधुनिक युग में तो कामिल बुल्के प्रभुति 
कई पाशचात्य विद्वानों ने भारतवर्ष में रह कर तथा कई 
अन्यो ते विभिन्‍न यूरोपीय देशों मे रामकथा या राम- 
साहित्य की प्रभूत गवेषणा की है । 

अबश्य ही रावभक्ति और रामकथा का व्यापक 
प्रचार-प्रसार ब्राह्मणीय परम्पर। के वैष्णब हिन्दुओ मे, 
ओर सो भी मध्यकाल में ही, विशेष हुआ । किन्तु इसका 
यह अथे नही है कि राम कथा का पुण्य चरित्र उन्ही की 
बपोती रहा या उन्ही तक सीमित रहा । भारतीय सस्कृति 
सुद्दर इतिहासातीत काल से द्विविध सहोदरा धाराओ में 
प्रवाहित होती आई है, जिनमे से एक तो आहत, ब्रात्य 
श्रमण या निग्रेन्‍्य कहलायी और जिनका प्रतिनिधित्व 
जैन परम्परा करती है। ईसा पूवे छठी शत्ती में उक्त 
श्रमण धारा में से कई अन्य शाखाये भी फूट निकली थी, 
यथा बौद्ध, आनीविक आदि । अन्य शाखाएँ तो कालातर 
मे समाप्त हो गयी | किन्तु तीर्थथर वधेमान महावीर 
(ई० पृ० ५६६-५२७) के कनिष्ट समकालीन तथागत 
गोतम बुद्ध द्वारा प्रवतित बौद्ध धर्म ऐतिहासिक दृष्टि से 
अधिक महत्त्वपूर्ण रहा, उसका व्यापक प्रचार भी हुआ, 
और लंका, बर्मा, इडोनेशिया, स्पराम, तिब्बत, चांन, 
जापान आदि विदेशों मे अभी तक भी है। यद्यपि स्वय 
महादेश भारतवर्ष से वह मध्यकाल के प्रारम्भ के लगभग 
प्रायः तिरोहित हो गया था, तथापि उसके प्राचीन धामिक 
साहित्यक की जातक-कथामाला में दशरथ जातक नामक 
रामकथा का बौद्ध रूप उपलब्ध है । वह भवि सक्षिप्त भो 
है, और ब्राह्मण तथा जैन रामकथाओ से अनेक अशो में 
भिन्‍न भी हैं। उसके अतिरिक्त समग्र बौद्ध साहित्य में 
शायद ही कोई अन्य रचना रामकथा विषयक है। 


जैन परम्परा की बात इससे स्वेधा भिन्‍न है। जैन 
प्रनुश्रुतियों के भ्रनुसार भारत-क्षेत्र के आये खण्ड के मध्य- 
देश में मानवी सभ्यता एवं कर्म युग के आच्च पुरस्कर्ता 
प्रथम तोर्थंक र आदिपुरुष ऋषभदेव थे । ब्राह्मणीय परम्परा 
की २४ ग्रवतारों की परिकल्पना में भी इन नाभेय ऋषभ- 
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देव को भगवान विष्णु का सातवां अवतार मान्य किया 
गया है। ऋषभदेव का एक नाम इक्ष्वाकु भी था, जिसके 
कारण उनकी सन्‍तति इक्ष्वाकु शी कहलाई । उनके 
ज्येष्ठ पुत्र भरत चक्रवर्ती सर्वप्रथम सार्वभौम सम्राट हुए । 
और उन्ही के नाम से यह महादेश भारतवर्ष कहलाया । 
भरत के ज्येष्ठ पुत्र एव उत्त राधिका री अ्रकंकीति थे जिनसे 
यह कुल-परम्परा आगे सूर्यवंशी भी कहलाने लगी। इसी 
वंश परम्परा में सगर, भगीरथ, रघु, दशरथ आदि श्रनेक 
प्रतापी नरेश हुए, जिन सबकी राजधानी भगवान ऋषभ 
एवं भरत-चक्री की जन्म एवं लीला भूमि महानतगरी 
अयोध्या (अपर नाम साकेत, विनीता, कोसलपुरी आदि) 
रहती रही । बीसवे तीर्थकर मुनिसुन्रतनाथ के तीर्थ मे 
उत्पन्न अयोध्यापति महाराज दशरथ के ज्येष्ठ पुत्र महा- 
राज रामचन्द्र हुए। समस्त रामायण था रामकथाश्रों के 
प्रधान नाथक यह श्री रामचन्द्र ही हैं। जेन परम्परा में 
उनका अपरनाम 'पद्म/ विशेषकर उनके मुनिजीवन एवं 
तपदचरण काल में विशेष प्रसिद्ध रहा, अतएव जैन राम- 
कथायें बहुधा पद्मतरित या पद्मपुराण नाम से प्रतिद्ध हुई। 
राम की गणना जन परम्परा में सर्वोपरि महत्व के ब्रेसठ- 
शलाका पुरुषों में की गई है । वह 'बलभद्ग” पदधारी चरम- 
शरीरी-तड्भूव मोक्षगामी महापुरुष थे। जीवन की सध्या 
में उन्होंने ससार-देह-मोगों से विरक्त होकर, राज्य पाट 
पुत्रो को सौपकर, सर्वेव्रा निस्सव होकर, वन की राह ली 
और निग्रैन्थ मुनि के रूप में तयस्या की। फलस्वरूप 
केवलज्ञान प्राप्त करके वह अहेन्त परमात्मा हो गए, 
और अन्त में मोक्ष या निर्वाण लाभ करके धिद्ध 
परमात्मा बन गए । उनकी धर्मत्ती जनक सुता वैदेही 
सीता की गणता जेत परम्परा की स 'परि सोलह महा- 
सतियो में की जाती है। भगवान राम से सम्बद्ध भरत, 
- लक्ष्मण, शत्रुघ्न, लव, कुश, हनुमान, सुग्रीव, बालि, रावण 
आदि अन्य अनेक व्यक्ति भी जैनो के पुराण प्रसिद्ध महत्त्व 
के रहे हैं । ब्रत: जैन परम्परा से रामकथा की अपनी एक 
स्व॒तन्त्र धारा स्वयं राम के युग से प्रवाहि। रहती आयी । 
जिस प्रकार ब्राह्मण पम्परा में रामकथा का मूलाधार 
मुख्यतया बाल्मीकीय रामायण है और बौद्ध परम्परा में 
दशरथ-जातक, जैन पम्परा में उसका मूल-स्रोत ऋषभादि 


महाबोर पर्यन्त चोबीस तीथंकरों की वाणी पर आधारित 
तथा परम्परया प्रवाहित श्रुतागम था। अन्ततः: अन्तिम 
तीथैकर वर््धमान महावीर के प्रधान गरणघर इृनद्द्रभूति 
ने, ई० पू० छठी शती के मध्य के लगभग, उक्त श्रुतागम 
को अन्तिम रूप से ग्रंथित एवं वर्गकृत किया और उसे 
द्ादर्शांगय-भ्रुत का रूप दिया । इन अंगों में से बारहबें-- 
दृष्िट प्रवादांग का तृतीय विभाग प्रथमातुयोग अपरनाम 
घ॒र्मं कथानुयोग था, जिसमें त्रेसठड-शलाकापुरुषों तथा अन्य 
अनेक पुरागप्रसिद्ध पुरुषों एव महिलाओं के चरित्र वर्णित 
थे, और अन्य अनेक पुराणतिहासिक अनुश्नुतियां निबद्ध 
थीं । ये वर्णन अपेक्षाकृत सक्षिप्त एव अल्पकाय थे । अंतिम 
श्रुत केवलि आचार्य भद्रबाहु प्रथभ (ई० पृ० ३६४-३६५) 
पर्यन्त प्रथमानुयोग का यह ज्ञान कक्षुण्ण रहा, किन्तु 
तदनन्तर उसमे शने; शर्नं: ह्वास होने लगा, और उसका 
सारभाग व्याथानिबद्ध नामावलियो एवं 'कथासूृत्रो' के रूप 
में ही प्रवाहित होता रहा ) इन्ही दोनों स्रोतों के तथा 
परम्परा मे प्राप्त तत्सम्बन्धी अन्य मोखिक अनुश्नुतिषों के 
वधार पर कालान्तर में जैन पुराणों, चरित्र-प्रन्थों एवं 
तदाधारित अन्य कृतियों की प्राक्ृत, संस्कृत, अपश्र श, 
कन्नड़, तमिल, हिन्दी, ग्रुजराती मराठी आदि विभिर्त 
भाषाओं तथा विभिन्‍न शैलियों में सुविज्ञ आचार्यों, कुशल 
कवियों एवं साहित्यकारों द्वारा रचना हुई। परिणाम- 
स्वरूप अपने वेपुल्य एवं वेविध्य की दृष्टि से जैन राम- 
कथा साहित्य को भारतीय रामकथा राम-कथा साहित्य मे 


स्पृहणीय स्थान प्राप्त हुआ । 
यह ध्यातव्य है कि जैन परम्परा में रामकथा की दो 


स्पष्ट घारायें प्राप्त होती हैं। प्रधान पात्रों के नामादि, 
प्रमुख घटनाओं, स्थून क्रमादि के विषय में विशेष अन्तर 
न होते हुये भी दोनों मे परस्पर अनेक अन्तर भो 
है, जो उक्त घाराओं के प्रतिनिधि प्रंथों के अवलोकन 
तथा तुलनात्मक अध्ययन से स्पष्ट हैं। प्रकाशित ग्रंथों के 
सम्पादकों तथा कई आधुनिक शोधा्थियों ने अपने शोध 
प्रबंधों में उन पर उचित प्रकाश भी डाला है। प्रथम 
घारा का प्रतिनिधित्व विमलाये का प्राकृत पठम चरिय 
(महावीर निर्वाण स० ५३०८--सन्‌ ३ ई०) करता है, जो 
वाल्मीकीय रामायण के प्रकाशन-प्रचार के संभवतया एक- 
(शिष पू० ४ पर) 


हिन्दी जैन महाकाव्यों में श्यृंगार रस 


काव्य का प्रयोजन उपदेश आदि कुछ भी हो उसका 
झसाधारण तत्व 'रस' ही है। रसोत्पत्ति का स्थान मानव 
हृवय है और रसावस्था का सम्बन्ध अतीन्द्रिय जगत से 
है। काव्य से निरतिशय सुखास्वादरूप आनन्द की उपलब्धि 
का साधक तत्व 'रस' ही माना जाता है। जैन साहित्य 
में अन्तर्भुखी प्रवृत्तियो को भ्रथवा आत्मन्मुख पुरुषार्थ को 
“रस” कहा गया है। डॉ० नेमीचन्द्र शास्त्री के शब्दों में “जब 
तक आत्मानुभूति का रस नहीं छलकता रसमयता नही 
आती । विभाव, अनुभाव, संचारी भाव जीव के मानसिक, 
क'यिक एवं वाचिक विकार हैं स्वभाव नहीं अतः रसों 
का वास्तविक उद्भव इन विकारों के दूर होने पर ही हो 
सकता है ।”' इस भांति तो लौकिक रूप में रस 'विरस' 
है परन्तु सामान्य अर्थों में, साहित्य में 'रस' की प्रतिष्ठा 
भिन्न रूप में हुयी । यहाँ यह एक विशिष्ट एवं पारिभाषिक 
अर्थ का शोधक शब्द है। काव्य शास्त्र में काव्य के अध्ययन, 
श्रवण एवं रूपक दर्शन से उद्भूत आनन्द को रस कहा 
गया है। “रस्यते इति रस: के अनुरूप रस में आस्वाद- 


नीयता का गुण प्रमुख है श्रौर इस आस्वाद का सम्बन्ध 
आत्मा तथा उसकी अनुभूति से है जिह्ना से नहीं । 


वस्तुत: भावाभिव्यक्ति ही 'रस' है। काव्य का पाठक 





(पृ० ३ का शेषांश) 
डेढ़ शी भीतर ही रचा गया और कथ्य मे उसके बहुत 


कुछ निकट है। इसी धारा के दूसरे प्रसिद्ध ग्रन्थ रविषेण 
का संस्कृत पद्मचरित या पद्मपुराण (६७६ ई०), जो किन्हीं 
अनुत्त रवाग्मी कीतिधर की अद्यावधि अनुपलब्ध कृति के 
आधार पर रचा गया था, तथा महाकवि स्वयंभू की अप- 
क्रश रामायण (लगभग ८०० ई०) है। आचाये हेमचन्द्र 
ने अपने तिषष्ठ-शलाका-पुरुषचरित (ल० ११५० ई०) 
में भी प्रायः इसी धारा को अपनाया उत्तरवर्ती जेन 
रामकथाकारों में भी यही घारा अधिक लोकप्रिय रही । 
दूसरी घारा का प्रतिनिधित्व आचाये गुणभद्र की उत्त रपुराण 
(ल० ८५० ई०) करती है। दसवीं शती ई० पृष्पदन्त की 
अप० महापुराण एवं चामुण्डराय की कन्नड़ महापुराण में 
और मल्लिषेण आदि की परवर्ती महापुराणों में प्राय: 
इसी धारा की कथा का अनुसरण किया गया है। 0) 


(! डा० हन्दुराय 


भावो की विस्तार दशा मे ही रस का आस्वादन करता 
है। जिस प्रकार आत्मा की मुक्तावस्था को रसदशा 
कहते हैं उसी प्रकार हृदय की मुक्तावस्था को रसदशा 
कहा जा सकता है। ऐसी मान्यता है कि 'रस” का 
साहित्य के सन्दर्भ मे सर्वप्रथम प्रयोग भरत मुनि के 'नाट्य- 
शास्त्र” में हुआ । उनके अनुसार “विभानुभाव व्यभिचारी- 
संयोगाद्रसनिष्पत्ति.” (यह सूत्र भी लौकिक धरातल पर 
प्रतिष्ठित है) । इसी सूत्र के आधार पर “साहित्य दर्पेण- 
कार, विश्वनाथ ने व्याख्या की कि सहृदय हृदय में 
(वासना रूप में विराजमान) इत्यादि स्थायी भाव जब 
(कवि वर्णित) विभाव, अनुभाव ओर संचारी भाव के द्वारा 
व्यक्त हो उठते हैं तब आस्वाद या आनन्द रूप हो जाते हैं 
और “रस” कहे जाया करते हैं। परन्तु अनुभाव विभाव 
आदि के सम्मिलन से किस प्रकार रस की निष्पत्ति है इस 
विषय पर शंकुक, भटलोल्लट, अभिनव गुप्त, कुन्तक 
विश्वनाथ एवं चिन्तामणि आदि आचार्यों ने अपने-अपने 
पृथक सिद्धान्त प्रतिपादित किए है। उनका वर्णन यहाँ 
प्रासगिक नहीं है । 

काव्य मे रसो की संखग का प्रश्त भी अब विवादास्पद 
हो गया है। भरत मुनि ने इस प्रकरण में आठ स्थायी 
भावों के अनुकूल आठ रसो (श्वगार, हास्य, वीर करुण, 


रौद, भयानक, वीभत्स एवं अद्भुत) का उल्लेख किया है 
परन्तु काव्यशास्त्रियों ने विचार किया कि आलम्बन भेद से 


एक ही स्थायी भाव एकाधिक रसो की निष्पति में समर्थ 
हो सकता है अतएवं कालांतर में 'रति” स्थायी भाव से 
उत्पन्न वात्सल्य एवं भक्ति रस को प्रतिष्ठा मिली । शान्त 
को भी स्वतंत्र रस माना गया। सम्पूर्ण जेन वाइुमय 


शान्तरस की भित्ती पर ही प्रतिष्ठित है। वस्तुतः वर्तमान 
मनीषा रसों को संख्याबद्ध करने के हो पक्ष मे नहीं है।' 


सारत: रसभावना ही काव्य का साध्य है और 
अभिव्यजना उसका साधना जिसमे समुचित शब्दार्थ योजना 
का ओचित्य यो इतिकत्तंव्यता स्वभावतः सिद्ध है। इस 
साध्य (रस निष्पत्ति) का महत्व महाकार्व्यो में और भी 
व्यापक, वस्तुतः अनिवार्य-सा हो जाता है। महांकाव्यों में 
उत्पाद्य, अधिकारिक और प्रासंगिक कथाओं तथा विभिन्‍न 


हिए्दी जेन सहाकाव्यों में ध्त गार रस | भर 


रुचि एवं स्वभाव वाले पात्रों की अवस्थिति के कारण रसों 
के समावेश को सम्भावना बहुत बढ़ जाती है। तदपि रस 
का सर्फल निर्वहण अत्यंत कठिन कार्य है क्योंकि प्रचन्धकार 
को सम्बन्ध निर्वाह, वस्तुगति, घटनाक्रम, चरित्र योजना, 
ओचित्य, उद्देश्य आदि कितने ही बिग्दुओं पर दृष्टि रखनी 
पड़ती है। 

समीक्ष्य हिन्दी जेत महाकाव्यों-(पं० अनूप शर्मा कत 
बढ्धमान; घीरेन्द्रप्रसाद जैन रचित 'तीथंकर भगवान 
महावीर” एवं 'पाश्व॑ प्रभाकर; धन्यकुमार जैन 'सुधेश 
रचित' “परम ज्योति महावीर; डा० छैलबिहारी गुप्त 
रचित 'तीथँंकर महावीर”, रघुवीर शरण “मित्र रक्ित' 
'वीनययन!' तथा श्रभयकुमार यौधेय रचित “श्रमण भगवान 
महावीर चरित्र') में रस आयोजन का कायें अत्यंत कठिन 
हो गया है क्‍योंकि सभी काव्यों के नायक तीर्थंकर हैं जो 
स्वभाव से अरागी होते हैं तथा उनके समग्र जीवन में भी 
रागात्मक घटनाओं का घधात-प्रतिघात नगण्य होता है | 
अतएव तीर्थंकर के जीवन वृत्त पर आधारित प्रबन्ध में 
शान्त, भक्ति करुण तथा वीर रसों का समायोजन तो 
सम्भावित है किन्तु सर्वाधिक दुरूह है, दुर्वह है श्ंगार रस 
की निष्पत्ति । तदपि आलोच्य कृतियों मे श्रृंगार रस के 
परिपाक का प्रयास कवियों ने अपनी-अपनी दृष्टि-भावना 
प्रनुरूप किया है। 

मानव जीवन में सबसे अधिक व्यापक, ३ त्तेजक, प्रभाव 
एवं सक्रिय वृत्ति 'रति' है। रति श्वगार रस का स्थायी 
झाव है। महाकवि वनारसी दास ने श्ृंगार रस का स्थायी 
भाव 'शोभा” माना है जो बहुत उपयुक्त नही प्रतीत होता 
क्योंकि शोभा गुण या विशेषण है स्थायी भाव नहीं। 
श्रृंगार रस के दो भेद माने गए हैं--सयोग तथा वियोग 
(या विप्रलम्भ)। तायक नाथिका के परस्पर अनुकूल दर्शेन, 
स्पशे, आलिगन चुम्बन, समागम आदि व्यवहार को सबोग 
कहते हैं इसके विपरीत पंचेन्द्रियों के सम्बन्धभाव को 
वियोग श्रृंगार कहते हैं । वियोग केवल समागम अभाव की 
दशा नहीं मिलन के अभाव की भी दशा है। विप्रलम्भ 
शुंगार के पूर्व राग, मान, प्रवास, करण चार भेद तथा 
प्रत्येक के उपप्रभेद भो हैं। श्रृंगार रस का महत्व इस 
दृष्टि या तक्ष्य से स्पष्ट है कि इसके अन्तग्रंत प्राय: सभी 
संचारी ,भाव स्थायी भाव अनेकों अनुभाव, सात्विक भाव, 


काम की विभिन्‍न अवस्थाएं, नायक नायिका भेद, दूती या 
सखी भेद आदि समाविष्ट हो जाते हैं। शंगार ही एक- 
मात्र ऐसा रस है जो उभयनिष्ठ है अर्थात्‌ जिसमें आश्रय 


और आलम्बन एक दूसरे को उद्दीप्त करते है तथा मिश्र 
भाव से घनिष्ठ भी हैं । 


समीक्ष्य महाकाव्यों में संयोग श्यृंगार रस की व्यंजना 
मुख्यतः तीन (आश्रय) माध्यमों से हुयी है । प्रथम तीथैकर 
के माता-पिता के अनुराग या पारस्परिक प्रणय व्यापार 
वर्णन में दूसरी, वर्धभान एवं यशोदा के सम्मिलन वर्णन 
में तथा तीसरी अप्सराओं द्वारा नायक की साधना में 
उपसगे उत्पन्न करने के उद्देश्य से प्रदर्शित काम चेष्टाओं के 
चित्रण मे । वियोग ऋुंगार रस के स्थल आलोच्य महा- 
काव्यों में अत्यल्प है। विभिन्‍न प्रबन्धों मे श्वूगार रस-- 
आयोजन का स्वरूप निम्नलिखित है । 

'वद्धसान'--प० अनूप शर्मा रचित इस महाकाब्य 
के नायक वर्धमान महावीर हैं। वीतरागी तीर्थंकर के 
जीवन में अनुराग का स्थान कहाँ ? वद्धंमान के हृदय का 
समस्त राग (रति) मुक्ति वधू के वरण को व्यग्र है किसी 
लौकिक रमणी की प्राप्ति को उद्विग्न नही अत: जहाँ तक 
नायक के माध्यन से श्यंगार रस व्यजनता का श्रश्न है कवि 
ने, वद्धमान के स्वप्न में (दिव्य विशाह' की अवतारणा कर 
दी है ।' इस सन्दर्भ मे डा० प्रेमनारायण टण्डन का मत है 
“गेह त्याग के बाद वर्द्धमान का जीवन इतना नीरस है कि 
बह काव्यका अंग नहीं बन पाता, महाऊ'वि ने विस्तृत दर्शन- 
मश्स्थल हम मुक्ति विवाह के रूप में एक रम्य निकुंज की 
रचना कर दो है । ” तदपि यह प्रसंग रसोडेक मे सक्षम है । 

महाकाव्यकार ने नायक के जीवन भे रागात्मक 
स्यूनता को राजदम्पति (वद्धमान के माता-पिता) के 
प्रेमालाप तथा प्रणयकेलि चित्रण द्वारा दूर किया है। 
कुल ४ सर्गों वाले इस महाकाव्य के प्रारश्भिक सात सर्यों 
में कवि ने केवल सिद्धार्थ त्रिशला के पारस्परिक अनुराग, 
स्नेहाकर्षण व प्रेम भाव का विशद-व्यापक वर्णन किया है। 
नवयौवना पत्नी (जिशला) की वललरी के समान कोमल 
देहयष्टि मृणाल जैसे सुडौल हस्त, श्रोफल जैसे पुष्ट उरोज, 
पिक कूजन सम मधुर वाणी मराली जैसी चाल, मृगी 
समान सुन्दर नेत्र, बंकिम चितवन आदि सिद्धार्थ के चित्त 
को चचलोद्दीप्त करते रहते हैं तथा उस अनिश्च रूप माधुरी 
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का आकण्ठ पान करने की इच्छा से ही वे सहस्नचक्षु 
एवं सहख्रबाहु होने की कामना करते है ।' इन रसमय 
चित्रणों से आगे बढ़कर कवि राजदम्पति के समागम वर्णन 
में तन्मय हो गया है, जिसमे “रस' परिपोष अवस्था तक 
पहुंच गया है अर्थात्‌ 'रति भाव अपने अनुभाबों सचारी 
भावों, विभावों आदि सभी अवयवो से सम्पुष्ट होकर रस 
निष्पत्ति मे पूर्णतः सफल है। आश्रय व आलम्बन ने एक 
दूसरे को समान रू से उद्दीौप्त करके रस राचार को और 


भी प्रभावी बना दिया है - 
महीप के काम प्रसक्त व क्‍य से 
स-वेग तारल्य-युता हुयी प्रिया 
वसत का स्पर्शहुआ कि आम्र का 
शरीर सर्वाग प्रफुल्ल हो गया। 


हुयी तभी सो भुज पजर-स्थिता 

समाकुला वाल - कुरग - शावकोी, 

नितात शुक्लाम्बरा थी अभी अभी 

निरवरा भूपति-भामिती हुयी ।' 
प्रणय प्रसग मे ही अनूप जी ने आगे त्रिशला को 
'नवाजिका! व “प्रशान्त साध्वी समान चित्रित करके भाव 
के उद।त्तीकरण का प्रयास किया है। कवि के शब्दों में-- 


उतोज निलेग बने मुग़ाक्षी के 
सु-केश भी बन्धन हीन हो गए 
मनोज्ञ फांची अति निर्गुणा हुई 
'नवाजिका सी त्रिशल। प्रतीत थी । 
नितात नीरजन नेत्र थे तथा 
विराग से ओष्ठ हुए पवित्र थे 
महान निर्वेद हुआ रतानत में 
प्रशा-त साध्वी सम थी नृपागना ।* 
उपर्युक्त वर्णनों के औचित्य (आश्रयगत) पर आशक्षेप 
किए गए है।' वैसे भी विद्वानों ने श्वूगार रस की उच्चता 
स्वीकार करते हुए उसे शारीरिक वासना से पृथक रखने 
का उपदेश किया है। वियोग श्रृंगार के उदाहरण प्रस्तुत 
महाकाग्प मे दुलंभ हैं । 
परम ज्योति महावीर--महाकाव्य में भी वियोग 
श्ंगार नगण्य है। सयोग-श्रृंगार रस की व्यंजना 'सुधेश' 
जी ने नायक (महावीर) के माता-पिता के सम्मिलन वर्णन 
हारा की है। रसमय पावस ऋतु मे प्रकृति मे सर्वेत्र व्याप्त 
प्रेम व्यापार सिद्धाथं शिशला को भी कामभोद्वीप्त करता है 
परन्तु कवि ने शील का निर्वाह करते हुए सम्भोग वा 


अनेकास्त 


चित्रण नही क्रिया है केवल इतना “इसके आगे की केलि- 

कथा का वर्णन कवि को इष्ट नहीं । लिखकर संतुष्ट हो 

गए हैं। तदपि सुरति के अन्त मे त्रिशला के आह्लादित 

अगो का चित्रण करके अभीष्ट व्यजित कर दिया है -- 
क्रम से अवयव निश्चेष्ट हुए 


न्द्रा में मग्न हुयी रानी 
पर नृप के लोचन सजग रहे 
बन उस मोहक छवि के ध्यानी ।* 


इस भाति मबद्वित वर्णन द्वारा कवि ने रसमयता का 
सचार कर दिया है। महाकाव्यका र ने त्रिशला के 'ब्रीडा' 
एवं 'लज्जा' भाव की भी सुन्दर अभिव्यक्ति की है।? यद्यपि 
ये प्रसग रस निष्वत्ति में सफल नही है परन्तु भाव व्यजना 
प्रभावकारी .. | इसी प्रकार लोकीत्तर सौन्दर्य के रवामी 
राजकुमार महावीर से विवाह करने को समुत्सुक राज 
कन्याओ की, अभिलाषा' ओर “पूर्वेराग व्यंजना'' मे रस का 
सुमधुर आभास मिलता है। 

पादव प्रभाकर'--कवि वीरेन्द्रप्रसाद जेन के इस 
प्रबन्ध काव्य में श्वृगार रस का कही भी परिपाक नही हो 
सका है। आजन्म ब्रह्मचर्य ब्रत के पालक पाश्व॑नाथ के 
जीवन में स्तेहरागात्मक सम्बन्धों का निदर्शन सम्भव न था 
अत: कवि ने कुमार पाएवे के हृदय मे क्षणमात्र को उद्भूत 
होने वाली काम भावनाओं की मामिक अभिव्यक्ति कर दी 
है. वितमें श्वूगार का रसाभास अवश्य होता है। वस्तुत 
ये भाव शान्तरसावसित है । पाश्वंनाथ के जनक जननी के 
सयोगवर्णन मे रस निव्पत्ति की सम्भावना थी किन्तु कवि 
ने उस प्रेमानुराग को वें वल दो पदो मे इस प्रक/र बशित 


किया है जिसमे न भावोत्कषं हो सका है और न कलात्मक 
सौन्वर्य क, समावेश । 


'तीथंकर भगवान महावीर---वीरेन्द्रप्रसाद जैन 
इस महाकाव्य में भी श्रूगार रस के सफल आयोजन मे 
अक्षम रहे है। वस्तुत उनका अभीष्ट ही शान्त, करुण एवं 
वीर रस की निर्ष्पत्त रहा है। श्यूगार रसाभासी स्थल 
काव्य नायक (कुमार महावीर) की युवावस्था में पनपी 
काम भावनाओं तह सीमित हैं। योवन के आगमन पर 
हृदय मे वासना भाव की जागृति सहज 7वाभाविक है। 
कुमार वद्धमान का मन-खग भी कल्पना के नभ में मधुर- 
मदिर स्वप्न रज!ता है, हृदय सुरीले राग सुनने की इच्छा 


हिन्दी जैन भहाकाव्यों में शुद्भधार रस ७ 


करता है” परन्तु ये भाव क्षणस्थायी है क्‍यों क नायक ज्ञानी 
है, विवेकी है अतः रति भाव के प्रसरण से पूर्व ही उसे 
दमित-विजित कर लेता है। अतएवं यहाँ श्रूगार रस का 
परिपोष नही हो पाया है। कवि ने राजकुमार महावीर 
के सौन्दर्य पर विमुग्ध तरुणियों के 'पुर्वराग' एवं 'दिवा- 
स्वप्न देखने को सहज प्रवृत्ति की मार्मिक भाव- यजना की 
है ।' नवयौवना राजकुमारी यशोदा के मनोभाव चित्रण में 
ही श्ूंगार' की अभिव्यक्ति मामिक एवं प्रभावकारी बन 
पड़ी है। रूप गविता यशोदा, महावीर की पति रूप में 
कामना करती है, मिलन से पूर्व हृदय पट पर प्रिय के 
विविध चित्र सवारती है और प्रिय के सौन्दर्य के दर्शनार्थ 
द्वार पर आ खड़ी होती है परन्तु वीतरागी बद्धंतान नत्तदृग 
आगे बढ जाते हैं। अत: प्रिय की (आलम्वन) उदासीनता 
से रस की सपूर्ण निष्पत्ति नहीं हो गयी है। तदपि यह 
शुगर रसभासी मधुर प्रसंग है । 

तोयंकर महाबीर--मह।काव्यकार डा० छेलबिहारी 
गप्त ने प्रस्तुत कृति में श्वगार रस की नितात उपेक्षा की 
है। सिद्धार्थ त्रिसला की परस्पर प्रेम व्यजफ पक्तियों में 
इसका आभास तक नहीं होता । कवि ने नायक (वर्द्धमान 
महावीर) के यौवन काल का उल्लेख तक अपवश्यक नही 
समझा है। बाल-काल क्रीडा वर्णन के तुरत पश्चात्‌ 
वद्धमान को तीस वर्षीय तपस्वी रूप मे प्रस्तुत कर दिया है 
अत. श्रूगार रस निष्पत्ति का कही श्रवकाश ही नही है । 

बीरायन-- महाकवि रघुवीर शरण 'मित्र ने श्रगार 
रस आयोजन के अवम र सिद्धार्थ-त्रिशला के प्रणय विलास 
में दृढ़ लिए है। कवि ने त्रिशला के पूर्वेराग की बड़ी मधुर 
व्य॑जना की है। राजा सिद्धार्थ से विवाह निश्चित होने का 
समाचार त्रिशला में स्त्री सुलम 'लज्जा' का सचार करता 
है तथा वे भविष्य के मीठे सपने सजोने लगतो है। इन 
पूर्वातुभूतियों की श्रूगारिक अभिव्यक्ति द्रष्टव्य है-- 

आग उठने लगी जो सुहाने लगी, 
एक लज्जा हृदय को लुभाने लगी । 


चाँदनी रात के सपने आने लगे, 
आयु फल बात रस की बताने लगे ॥* 


जब आशाभों उमगो से भरपूर, नवयोवना त्रिशला 
का सिद्धार्थ से सयोग होता है तो प्रेमाधिक्य में दं।नो सुध- 
बुध बिसरा देते है। आश्रय-आलम्बन का भेद मिट जाता 


है। मित्र जी ने पति-पत्नी समागम के व्यापक वर्णन का 
साहस किया है जिसमे विभाव-अनुभावादि के सपोषण से 
श्वुगार रस की सफल हनिष्पत्ति हुयी है-- 
राजा पीते थे रूपतोम, मद मे कम्पित था रोम रोम 
उपवन के पत्ते हिलते थे, कलियों से भौरे मिलते थे 
बुझ बुझ कर आग सुलगती थी, उलझन मे प्रिया उलझ्नती थी 
नारी ने सीखी नयी कला, मन उमड़ा तन उमड़ा मचला ।* 
उपर्युक्त के अतिरिक्त कामदेव दारा प्रेरित अपसराओं 
द्वारा साघरारत महावीर को तपस्याच्युत करने के प्रसग 
मे भी श्यूगार रस व्यजया प्रभावशाली है। साधक 
महावीर का सुदर्शन व्यक्तित्व अप्सराओं को अत्यधिक 
प्रेमोहीत्त करता है और वे काम चेष्टाए प्रदर्शित करती 
हुयी सयोग को व्याकुल हो उठती है'--परन्तु यहाँ भी 
आलम्बन (महावीर) की तटस्थना एवं आश्रय की पराजय 
से रस की सम्पूर्ण निष्पत्ति नही हुयी है । 

'वीरायन' मे वियोग श्वूगार सम्बन्धी एक मारमिक 
स्वल है। कलिय नरेश जितश्षत्रु की अतीव सुन्दरी षोडशी 
वन्या यशोदा के हृदय में कुमार महावीर से विवाह की 
उमग जागृत हो चुकी है। उसे मीठे मधुर स्वप्न देखने, 
अपनी कोमल कल्पना का ताना बाना बुनने और अभि- 
लाष।ओं को साकार होते देखने का अवसर मिल पाता कि 
उससे पूर्व ही महावीर (प्रिय) के विरागी होकर साधना 
हेतु निष्क्रण की सूचना मिल जाती है। कोमल हृदया 
यशोदा विरह व्यया में डूब जाती है। वह साधारण नारी 
की भाति मूछित नही होती पर प्रिथ को उपालम्भ अवश्य 
देती है-- 

पहले चाह व्याहु की भर दी, 

अब विरक्ति के गीत गा रहे। 


तन में मन में आग लगाकर, 
स्वामी ! तुमको योग भा रहे ॥* 


लेकिन किचित्‌ विचार मथन के बाद श्रिय के महत्काये 
का ज्ञान हो जाने पर यशोदा जिस रूप मे भी सम्भव हो 
प्रिय की अनुगामिनी-सहयोगिनी बनना चाहती है। कवि 
ने विरहिएी यशोदा के भावोत्क्ष की हृदयस्रर्शी अभि- 
व्यजना की है-- 
तुम तप करने को जाते हो, मैं बदली बनकर साथ चली । 
तुमको न धूत लगने पाये, इसलिए धूप मैं स्वय जली ।॥ 


द् बचे ४० ४ कि० रे 


प्रभु तुम जिस पथ से जाओगे, भेरी काया छाया होगीं। 
मेरे प्रभु बाल ब्रह्मचारी, पूजा नेरी माया होगी॥'* 
अ्रमरा भगवात भहावोर घरित्न--महा।काव्यकार 
अरुणकुमार यौधेय ने वथ्य वर्णन में श्वेताम्बर परम्परा 
का प्रनुसरण किया है जो वद्ध॑मान महावीर एवं यशोदा के 
विवाह का अनुमोदन करती है अतः प्रस्तुत प्रबन्ध में 
शृंगार रस निष्पत्ति सम्बन्धी विशिष्टता यह है कि कवि 
ने महावीर को काम क्रीडा में मग्न व्यंजित करने का 
साहस किया है। कुमार महावीर का यशोदा के सौन्दर्य 
पर मुग्ध हो१ र वासना प्रेरित हो जाना पात्रगत जौचित्य 
को दृष्टि से विवाद का विषय हो सकता है परन्तु यह 
मानवीय प्रवृत्ति के सहज अनकूल है। प्रतिक्रियात्मक शैली 
में चित्रित महावीर-यशोदा सभागम की व्यजना रसोद्रेक 
में सक्षम है-- 
एक घड़ी ऐसी आयी थी जीवन मे, 
सागर, नदिया से मिलने को था भागा ॥। 
टूट गयी डोर वासना जीत गयी, 
मधुर मिलन में घडिया कितनी बीत गयी । 
पंख लगाकर प्यार गगन में विचर गया, 
थी अनग की सत्ता जैसे जीत गयी। 
काया में काया के घुलने की बेला, 
आलिगित हो जैसे घरती और गगन |" 
बाद में यौधेय जी ने महावीर के अन्तर्मत मे वासना 
और विवेक का सधर्ष तथा विवेक को विजय प्रदर्शित करके 





- भ्रनेक्ान्त 


'काम' को निववेदोन्मुख कर दिया है। साधक महावीर को 
तपस्या से डिगाने हेतु अप्सराओं द्वारा प्रदर्शित कामुक 
चेष्टाओं के चित्रण भी श्रृंगार रसाभासी स्थल हैं ।*' कवि 
ने राजा सिद्धार्थ एवं रानी त्रिशला के प्रेमपूर्ण मिलन का 


जो वर्णन किया है वह अत्यंत मर्यादित है और वहां प्यूंगार 
रस की निष्पत्ति भी नहीं हो सकी है।' 


रघुवीरशरण मित्र की भाँति यौधेय जी ने यशोदा की 
विरह अभिव्यक्ति माध्यम से वियोग श्वूगार का समायोजन 
किया है । यशोदा का वियोग करुण मिश्रित प्रवास जन्य 
विरह है जिसमे प्रिय से पुनमिलन की क्षीण-सी आशा भी 
नही । कवि ने विरह व्यथिता यशोदा की 'स्मृति” “व्यथा' 
एवं चिता” आदि की हृदयहारी अभिव्यजना की है। 
तदुपरात इस विकल वेदना को प्रिय (मह्दाबीर) के प्रति 
अनन्य भक्ति भाव मे परिणत कर भावोत्कर्ष का उदाहरण 
प्रस्तुत किया है । 

इस प्रकार स्पष्ट है कि अधिकांश महाकाव्यकारो ने 
पात्रों की चारित्रिक गरिमा से अभिभूत होते हुए तथा 
धामिक विश्वासों की सीमाओ को स्वीकारते हुए श्यृंगार 
चित्रण के अल्प प्रयत्न किए हैं। पं० अनूप छार्मा 'मित्र' जो 
एवं 'योधेय' जी ने कल्पना का सहारा लेते हुए साहसिक 
प्रयास किए है और श्वूग़ारिक स्थलो की उद्भावना की 
है । देखना यह है कि भविष्य के साहित्य निर्माता सीमाओ 
के बन्धन में ही रहते है या कुछ नवीन सम्भावनाए, इस 
दिशा में, सम्मुख लाते है । लखनऊ 





सन्दर्भ-सूचो 


न-्च्छ 


- हिन्दी जैन साहित्य परिशीलन--प्ृष्ठ २२४-२२५ 

- विस्तृत विवेचन हेतु देखें पुस्तक-- आधुनिक युग मे 
नवीन रसों को परिकल्पन।” लेखक --डा० सुन्दरलाल 
कथूरिया । 

३. वद्धंमान--१० अनूप श्षार्मा, पृष्ठ ३६६ 

- अनूप शर्मा : कृतिया और कला--सम्पादक डा० 
प्रेमनारायण टण्डन, पृ० ५० 

 वेद्धमान --प० अनूप शर्मा पृ० ८५-५६ 

» वही, पृ० 5८६ ७. वही, पृ० ६१ 

अनूप शर्मा : कृतियां ओर कला--सम्पा० डा० 
प्रेमत।रायण टण्डन 

६. परम ज्योति महावीर--धन्यकुमार जैन 'सुधेश', 

पूृ० ६३ 


*ण 


न 


*0 जब 


है) | 


१०, वही पृ० ६५ 

११. परम ज्योति महावीर--धन्यकुमार जैन 'सुधेश', 
पृ० १५१ 

१२. वही, पृ० २७०-२७१ 

१३. पाश्वे प्रभाकर--वीरेन्द्र प्रसाद जेन, पृ० १२५-१२६ 

१४. तीथंकर भगवान महावीर -- वीरेन्द्रप्साद जैन, 
पृ० 'दो शब्द' के अन्तर्गत 

१४. वही, पृ० ६५ 

१७. वही, पृ० ११०-१११ 

१८. वीरायन--रघुवीरशरण मित्र पृ० ८३ 

१६. वही, पृ० [है| २०. वही, पृ० २८३-२६८४५ 

२१. वही, पृ० २४८ २२. वही, पृ० २५५ 


१६. व ही / 7० ६०७ 


मूलाचार व उसकी आचार वृत्ति 


वट्टके राचायं विरचित 'मूलाचार' यह एक श्रमणाचार 

का प्ररूपक महत्त्वपूर्ण प्राचीन ग्रन्थ है जो बारह अधिकारों 
में विभक्त है। चारित्रसार, आचारसार और अनगार- 
धर्मामृत आदि उसके पीछे इसी के आधार पर रचे गए 
हैं । प्रस्तुत ग्रंथ पर आचाय॑ बसुननन्‍्दी द्वारा आचारवृत्ति' 
तामकी एक उपयोगी विस्तृत टीका लिखी गई है जंसा कि 
'झारतीय ज्ञानपीठ' से प्रकाशित इस मूलाचार के संस्करण 
सम्बन्धित “प्राधश् उपोद्घात' से स्पष्ट है, उस पर एक 
मुनिजन चिन्तामणि' नाम की टीका मेधचन्द्राचाय द्वारा 
कानडी भाषा में भी लिखी गई है! (प० १८) | अ० वसु- 
ननन्‍दी सिद्धान्त के मर्मश विद्वान्‌ रहे है । वे सस्कृत और 
प्राकृत दोनों भाषाओं के अधिकारी उल्लेखनीय ज्ञाता रहे 
हैं उन्होंने अपनी इस वृत्ति में प्रसगानुसार आचार्य देवनन्दी 
(वृज्यपाद) के “जैनेन्द्र व्याकरण” का आश्रय लिया है। 
इस वृत्ति की रचना में उन्होंने अपने से प्‌्वकालीन अनेक 
आगम ग्रथो का आश्रय ही नहीं लिपा, बल्कि उन ग्रन्थों 
के प्रसंगानुरूप अनेक सन्दर्भों को भी इसमे आत्मसात्‌ कर 
उसे पुष्ट व विस्तृत किया है जिनमें षट्खण्डागम, 
चारित्रप्राभूत, सर्वार्थंसिद्धि, जैनेन्द्रव्याकरण, तत्वाधे- 
वातिक, ष० खं० की टीका धवल,, प्रचसग्रह ओर 
गोम्मटसार प्रमुख है। इस सबका स्पष्टीकरण आगे उदा- 
हरणपूर्वक किया जायगा । विशेषता एक आ० वसुनन्दी 
की यह रही है कि उपर्युक्त ग्रथों से प्रसगानुरूप सन्दर्भों 
को इस टीका में गर्भित क 'ते हुए भी उन्होंने कही किसी 
ग्रन्थ विशेष का या ग्रथकार का उल्लेख नहीं किया है । 
यही नही, कही 'उक्त च' आदि जैसा सामान्य निर्देश 





१. यह टीका और “अचार्य शा० जिनबाणी जीर्णोद्वार 
सस्था--फलटण' से प्रकाशित वह प्रति मुझे उप- 
लब्ध नही हो सकी । 

३, वृत्तितार ने 'पचसग्रह” का उल्लेब इस प्रकार 


ह) श्री पं० बालचन सिद्धान्त शास्त्री 


करके भी उन्होने उसकी सूचता नहीं की । अपवाद के रूप 
में एक आघ बार उन्होंने 'तथा चोक्स प्रायक्चित्तप्ंयेन 
एकस्थानमूत्त रगुरए:, एकमकक्‍तं तु सूलगुण: इति!। इस 
प्रकार का सामान्य निर्देश करके भी वह प्रायश्चित्त ग्रंथ 
कौनसा व किसके द्वारा रचा गया है, इसका भी कुछ 
स्पष्टीकरण नहीं किया । यही कारण है जो उन्हें 
इस चृत्ति मे अपने विवक्षित अभिप्राय को प्रायः कहीं भी 
प्राचीन आगम वाक्यों को उद्धृत कर उनके द्वारा पुष्ट 
नहीं करना पड़ा--जंसा कि बहुधा पृज्यपाद, भट्टा कलंकदेव 
वीरसेन आदि अन्य कितने ही भाचायों ने किया है । 

प्रस्तुत ग्रथ का एक संस्करण उक्त “आचारवृति” के 
साथ विक्रम संवत्‌ १६७७ और १६९८० में म।० दि० जैन 
ग्रंथमाला बम्बई से दो भागों में प्रकाशित किया गया था। 
हस्तलिखित भ्रतियो पर से उसे प्रकाशित करने का यह 
प्रथम प्रयास था । उसके प्रकाशित करने में भी प्राचीन 
हस्तलिखित प्रतियां नही उपलब्ध हुईं। इसके अतिरिक्‍त 
उस समय साधन सामग्री की कमी के साथ संशो- 
धक विद्वान्‌ू भी उपलब्ध नही हुए | इससे उसमें अशुद्धियाँ 
बहुत रहो हैं, जिन्हें अस्वाभाविक नही कहा जा सकता । 
इससे उसके प्रामाणिक शुद्ध सस्करण की अपेक्षा बनी 
रही है । 

ज॑सा कि ऊपर संकेत किया गया है, उसका दूसरा 
एक संस्करण 'आ० शा० जिनवाणी जीणोद्धार सस्था 
फलटण' से भी प्रकाशित हुआ है। उप्तकी प्रति उपलब्ध 
ते होने से मुझे उसके विपय में अधिक कुछ जानकारी 
नही है । 

किया है--भसग्रहः पंचसंग्रहादय: | ज्ञा० पी० सं० 

गा० २७९, १० २३६ (सम्भव है उससे भा० ज्ञान- 

पीठ से प्रकाशित 'पचसग्रह का ही अभिष्राय उनका 


रहा हो) । 





१०, बर्ष ४०, कि० १ 


अभी हाल में उसका एक अन्य सस्करण उक्त आचार 
वृत्ति और आयिका ज्ञानमती माता जी के द्वारा किये गए 
अनुवादादि से सम्पन्न भारतीय ज्ञानपीढ द्वारा क्रम से 
ई० सन्‌ १६८४ व १६५६ में दो भागो में प्रकाशित किया 
गया है। उसके अनुवाद आदि काये के करने में माता जी 
ने पर्याप्त परिश्रम किया है। किन्तु पूर्व सस्करण में जो 
प्रचुर अशुद्धियां रही है वे प्रायः सभी इस सस्करण में भी 
दृष्टिगयोचर होती रही है। इसके लिये कानड़ी लिपि 
मे लिखित प्राचीन दो चार ताडपत्रीय प्रतियों से 
उसके सावधानतापूर्वक पाठ मिलान की आवश्यकत। रही 
है । यदि उनसे पाठ मिलान कर उसे तैयार किया गया 
होता तो उसका एक प्रामाणिक शुद्ध सस्करण इस प्रकार 
का बन जाता जिस प्रकार का एक तिलोयपण्णत्तो का 
शुद्ध प्रामाणिक संस्करण श्रायिका विशुद्धमसती माता जी 
द्वारा प्राचीन हस्तलिखित प्रतियों से पाठ मिलान के साथ 
अनुवाद आदि कार्य करके तेयार किया गया है। 
सूलाचार के अध्ययन की आवश्यकता 

बर्तमात में साधु-साध्वियो की सख्या उत्तरोत्तर बढ़ 
रही है । उनमे सामान्य श्रमणाचार से कितने परिचित 
रहते है, यह कहना कठिन है । नवीन दीक्षा देने के पूर्व 
यदि अपने सघ की सख्या वृद्धि की अपेक्षा न रखकर 
दीक्षोन्मुख आत्महितंषी को दीक्षा ग्रहण के लिए कुछ 
समय देकर इस बीव उसकी धर्मानुरूप प्रर्वृत्तियों पर 
ध्यान देते हुए उमे २८ मूलगुण, आहार-ग्रहण और अन्यत्र 
विहार आदि करने को विधि से परिचित करा दिया जाय 
तथा सामान्य तत्वों का भी बोध करा दिया जाय 
ओर तत्वश्चात्‌ दीक्षा दी जाय तो ऐसा करने से नव- 
दीक्षित साधु और दीक्षादाता आचार्य दोनो का ही हित 


अ्रनेकाम्त 


है! । यह कण्टकाकीणणं मार्ग वस्तुत: आत्मकल्याण का है, 
पर का कल्याण भी इसमे गोण है; इसे कभी भूलना न 
चाहिए । उक्त विधान के पश्चात्‌ यह भी आवश्यक है कि 
संघस्थ साधु-साध्वियों को मूलाचार जैसे श्रमणाचार के 
प्ररूपक ग्रन्थ का पूर्णतया अध्ययन कराकर उन्हें श्रपणा- 
चार मे निष्णात करा दिया जाय । यदि यह स्थिति बनती 
है तो उससे साधु संघ की प्रतिष्ठा के साथ सघस्थ मुनिजनों 
का आत्मकल्याण भी सुनिश्चित है, जिसके लिए उन्होने 
घर-द्वार और परिवार आदि को छोड़ा है। साथ ही दिन- 
प्रति दिन जो समाचार पत्नो पे व परस्पर को चर्चा-वार्ता मे 
साधु-साध्वियो से सम्बन्धित अनेक प्रकार को आलोचनायें 
देखने-सुनने एवं पढ़ने को मिलती हैं वे भी सम्भव न 
रहेंगी । 
मूलाचारके शुद्ध प्रामाणिक संस्करणको आवश्यकता 
इसके लिये बहुत समय से मेरी यह अपेक्षा रही है 
कि इस महत्त्वपूर्ण प्राचीन ग्रंथ का एक प्रामाणिक श॒द्ध 
सस्करण तैथार कराया जाय । यह श्रेयस्कर कार्य तभी 
सम्पन्न हो सकता है जब उसकी प्राचीनतम हस्तलिखित 
दो-चार प्रतियो को प्राप्त कर उनके आश्रय से पाठो का 
मिलान करा लिया जाय । यह महत्त्वपूर्ण धर्म प्रभावक 
कार्य पूज्य श्राचार्य विद्यासागर जी जैसे अश्रमण के द्वारा 
सहज मे सम्पन्न हा सकता है । पू० आ० विद्यासागर जी 
जेसे सिद्धात के ममेज्ञ है वैसे ही वे सस्कृत-प्राकृत के 
विद्वान होने के साथ कानडी भाषा और लि. के भी 
विशिष्टज्ञाता है। उनके सघ में कुछ अन्य मुनि भो कानडी 
ते परिचित है । इससे धर्मानुरागी कुछ आगमनिष्ठ सद्‌- 
गृहस्थो के द्वारा दक्षिण (मूडविद्री व श्रवण्बेलगोला 
आदि) से ग्रन्थ की कुछ प्राचीनतम प्रतियो को प्राप्त करके 





१. प्रस्तुत मूलाचार के ही 'समाचार' अधिकार के 
अनुसार दीक्षोन्मुख॒ की तो बात क्‍या, किन्तु एक 
संघ का साधु यदि विशेष श्रुत के अध्ययनाथ दूसरे 
संघ में आचार्य की अनुज्ञा से जाता है तो एक या 
तीन दिन उसे विश्राम कराते हुए इस बीच उसके 
आच रण आदि की परीक्षा की जाती है। यदि वह 
आचरण में विशुद्ध प्रमाणित होता है तो उसे अपने 
सघ मे स्वीकार कर यथेच्छ श्रुत का अध्ययन कराया 


जाता है। इसके विवरीत यदि वह ब्रताचरण से अणुद्ध 
प्रतीत होता है तो सघ मे नहीं लिया जाता है। 
यदि कोई आचाय॑ ब्रतनावरण में अयोग्य या शिथिल 
होने पर भी उसे ग्रहण करता है तो उस आवचाय॑ 
को भी प्रायश्तित्त के योग्य कहा गया है (देखिये 
गा० १६३-६८) । यही पर पीछे एकाक्ी विहार 
करने का भी कठोरसापूवेक प्रतिषेध किया गया है । 
(गा० १४७-५०) । 


मूलाचार व उसको श्राचारवृत्ति 


उन्हे समपित कराई जा सकती है। इस संघ को यह भी 
एक विशेषता है कि तत्त्वाचर्चा और स्वाध्याय आदि के 
अतिरिक्त वहा अन्य कोई चर्चा नही देखो सुनी जाती। 
वर्तमान में उसकी प्रतियों के प्राप्त करने में पूर्व के समान 
कठिनाई नही रहेगी। इस प्रकार से इस सघ मे ग्रंथ के 
वाचनपूर्वक पाठो का मिलान सहज में कराया जा सकता 
है, जिससे उसके शुद्ध प्रामाणिक सस्करणा के तैयार होने 
में कुछ कठिनाई नही रहेगी । 


मा० ग्रं० मा० सस्करण ज्ञा० पी० सस्करण पृष्ठ 


गाथा 
१-४ वृत्ति प्र 
१-२४ ३१ 
१-३४ डे 
१-३५ डेप 

गा] ४७ 
३-५ €€ 
४-१ १०६ 
४-२ १०८ 
४२ ११६ 
५-१४ श्श्द 
४-१७ (मूल) ११६ 
४-२५ १२५ 
४-२७ १२६ 
४-२८ (मूल) १२४ 
४-५६ (मूल ) (४७ 

».ित्ति) (४८ 
४-६८ (मूल) १५४ 
४-७० (मूल) १५६ 
४-७५ (मूल) १५६ 


दोनों संस्करणगत अशुद्धियां 


ऊपर जो मैंने इन दोनों सस्करणो के अन्तगंत उप- 
लब्ध कुछ अशुद्धियो का निर्देश किया है उनमे प्रामाणि- 
कता की दृष्टि से यहां मैं कुछ थोडी-सी विशिष्ट अशुद्धियो 


का उल्लेख कर देना चाहता हूं । जिससे त्यागीवृन्द व 
विद्वज्जन प्रस्तुत ग्रथ के शुद्ध प्रामाणिक सस्करण की आव* 


श्यकता का अनुभव कर सके | यथा-- 


भशुद्ध पाठ 


प्राणब्यप रोपण प्रमाद: 


उसके स्थात में सम्भव शद्ध पाठ॑ 


प्राणव्यप रोपण हिसा, प्रमाद: 


स्तुतेः नुते: 

मिथस्तस्य स्थितस्य 
महापुरुषाचरणार्थ महात्रताचरणार्थ 
अम्यथार्थत्वात्‌ अन्यार्थत्वात्‌ 

विपरीत गतस्य विपरीततां गततस्य 
श्रदधान भ्रद्धानं 

उपक्रम: प्रवर्तन उपक्रम: अपवर्तन 
'काया:” तस्‌ 'कायास्तस' 

सहस्य सः, समान 'सहस्य स समान 
पडिछण्णाए पडिज्छणाए 

उदश्रम एवोदश्रमकों उद्ष्नम एवोदभ्रामको 
पुच्छयमण्ण पुत्थयमण्णं' 
भट्टा रकपा दप्रसन्‍्ने : भट्टा रकपादपा दप्रसन्‍्न: 
गृहीतार्थश्च गृहीतार्थस्य 

सायरसरसों सायरसरिसो (वृत्ति मे शुद्ध है) 
उन्बद्ुण उब्बट्टण 

श्रावकादिभि श्राविकादिभि: 

परियद्ठ परियट्ट 

सहत्यति सहच्छति' 

चरित चरति (वृत्ति में शुद्ध है) 
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१. कानडी लिपि में बहुधा 'त्य' और “च्छ” के लिखने में वर्णव्यत्यय हुआ है--त्य' के स्थान में “छ' और “*चछ' के 
स्थान में €्थ' लिखा गया है। देखिये आगे गा० ४-७० व ज्ञा० पी० स०» में गा० १६१ (पृ० १४५६) मे 'सहस्थंति' 
का टिप्पण “अभच्छति' तथा आगे गा० ५-१७६ (ज्ञा० पी० स० ३६३, १० २६६ में 'पत्थिदस्स' के स्थान में 


'पष्ि[च्छि |दस्स' लिखा गया है | 


१२, वर्ष ४०, कि० १ 


बम्बई सं० गाथांक 
पड 
५-६ 
५-२८ (मूल) 
प्रू-३० 


५-३४ 
५-६१ (मूल) 


» वित्ति) 
प्-७० 
४-७५ 
५-११ ३ 
४०११४ 
४-११४५ 
१-१२१ 


४०१२७ 
५-१६४५ 
४-१७१ 
५-१७६ (मूल) 


”.. [वृत्ति) 
४-१८ 
४०१८२ 
प्रन१८४ 
४०२१० 
५-२१६ (मूल) 


ज्ञान पी० सं० पृ० 
१६९ 
१६६ 
श्द्द 
१६० 


| 

३०२३ 
३२१ 
३२४ 


अनेकान्त 


अशुद्ध पाठ 
स्वथानुपवतेनं 
ज्ञानख्पमुपचा रो 
यत्प्रधानं 
संबग्गीण 


(भव्ब) भव्वा निर्वाण- 


पुरस्कृता: (अभव्वा-) 
अभव्यास्तद्विपरीता 
पुन ररूपिणो5जीव: 
वागणुवादारि 
तुच्छाणित्तिण गे० 
यजुर्वेदार्थवंणादय: 
अमुख्य प्रत्यक्षेन्द्रिय 
सर्वासु सध्यादावन्ते 
नापि त॑ (?) (देव्॑दत्तो 
तथंव (व) हस्व 


पल्लत्थे (ज्ञा०पी ०'पल्हत्थे ) 
मध्यान्हादरातू (श्ञान पी० 


टिप्पण मे शुद्ध है) 
संहृत्यावसथों दूरतो 
स॒ (श) तन 

स्थान वानुन्नाप्य 
सभावनं 

श्रुतं पठनयत्न॑ 
पछिदस्सणुसाध्रण 
(ज्ञा० पी० 'साहणं') 
करकुंडलेना० 

अहीलं अपरिभवचन 


कृष्णा दिक्रिया (दि) रहित॑ 


सम्यगिवि राघता 
उपकारे 


वेदास्त्रय। रागाहास्यादय: 


जहाथाणं 


१. बलोवीरियं थाम्तों इदि एण्ट्रो । धवला पु० ८, पृ० ८६ 


उसके स्थान में सम्भव शुद्ध पा 
सर्वथानुप्रवर्तनं 
ज्ञानरूपत्वमुपचा रो 

यत्‌ श्रद्धानं 

सब्बंगीणं (गो० जी० ११५) 
भव्याभव्या भव्या निर्वाण- 
पुरस्कृता: अभव्यात्तद्विपरीता 


पुनररूपिणों जीवा: 
वागणुवागादि (वृत्ति में शुद्ध है) 
तुच्छाणि ताणि ण गे७ 

यजुवें दा थर्व वेदा दय: 

अमुख्य प्रत्यक्षमिन्द्रिय 

सर्वासू संध्यास्वादावन्ते 
नापितदवदंत्तो 

तथंव हृसस्‍्व 

पल्‍लट्टू (गो० जी० २२३) 


मध्य|द्वादा रात्‌ 
सहृत्यावसथाद्‌ दूरतो 
शातन 

स्थान नानुज्ञाप्य 
स-भावन 

श्रुतपठने यत्न; 


पत्यिदस्सणुघ।वर्णं 
करकुडमलेना० 

जहीलणं अपरिभववचन 

कृष्या दिक्रिया रहित॑ 
सम्यवश्ववि राघना 

उपचारे 

वेदास्त्रयः राया: । हास्यादय: 
जहाथाम॑' (पु० ६, सूत्र ४१, 
पृ० ८५६ ) 








बध्यई सं० गार्यांक 
घन 


६-६१ 
६-६२ 
६-७ 


६-६८ (मूल) 


गाथा या वृत्ति 
१-६ (वृत्ति) 


१-३५ 


३-५ 
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मूलाध्षार व उसकी झ्माचारव॒त्ति 


ज्ञान पी० सं० पृ० अशुद्ध पाठ 
३३३ श्रवणो 
३३३-३४ पाखण्डिष्वध्यासकर्मणो 
३३४ तेन गृहस्था:। साधव: 
बैड जंतुना 
३५४ सक्ृत्रिम भेद भिन्न 
३६७ जुगुप्सा ततश्चेति 
३६८ गृद्धचा मुक्त. आहार- 
मभ्यवहरति" 
३६६ भकते, प्राणादश 
३७० नातिमात्र धर्म 
हु । तितिक्षणाया 
३७१ यद्ये वर्मर्त्य 
३७५ भक्षादिके 
गयेसम,णो 


विचारणीय कुछ ऐसे पाठ जो प्रतिमिलान की अपेक्षा र 
ज्ञा० पी० स०» पृष्ठ 
१२-१३ 


१ई 


उसके स्थान सम्भव शुद्ध पाठ 
श्रमणो 
पाखण्डिष्वस्यथाध:कमंणो 
ते न गृहस्था:, साधव: 
जतुना 

सकृत्रिमा कृत्रिम भेदभशिन्‍्न 
जुगुप्सातइचेति 
गृद्धथा युक्त: झ्राहरति आहा र- 
मभ्यवहरति 
भुंक्ते, न प्राणादश 
नात्र धर्म (ज्ञा० पी० सस्करण 


का टिप्पण-जो कदाचित्‌ शुद्ध 
हो सकता है) 


! तिरक्खणे तितिक्षणायां 
यद्येतद््थ 

भक्ष्यादिके (ज्ञा०पी०--टिप्पण 
में शुद्ध है) 

गवेसम।णो 


खते हैं 
प्रत्तमिलान के लिये भपेक्षित पाठ विशेष 
सदाचा राचार्यान्यथार्थकथने दोषाभावों वा सत्वमिति सम्बन्ध: 


।2< »< » सदाचा रस्याचार्यस्य स्खलने दोषाभावों वा । 

है भुंजे भुक्व वचसा वचसा न भणामीति चतुर्विधाहारस्याभिसन्धि- 
पूर्वक कायेनादान (वचन सम्बन्धी कारित व भ्रनुमति से सम्बद्ध 
पाठ स्खलित दिखता है, अनुवाद में उसे मूल के बिना ले लिया 


गया है।) 


४६ 'तदुभयोज्कमनमुभयम्‌' ('उभय' प्रायश्चित्त से सम्बद्ध यह पाठ 
निश्चित ही अशुद्ध है, देखेये आगे गरा० ३६२ की वृत्ति में 
'उभय! प्रायश्चित्त का लक्षण-उभयं-प्रालोचन-प्रतिक्रमण ) 

६६ उपक्रम: प्रवतेन अस्तित्व । (यह पाठ अशुद्ध है, उसके स्थान में 
“उपक्रम: अपवर्तन' पाठ होना चाहिरे, आगे गा० १२-८३ (ज्ञा० 
पी० सं० २, पृ० २७१) की वृत्ति मे उसका लक्षण--उपक्रम्यते 


इति उपक्रम: विष-वेदनः* 


*आायधोधात:, ऐसा निदिष्ट 


किया गया है। देखिये त० भाष्य २-५२ मे 'उपक्रमो5पक्‍तलंन- 


निमित्तम्‌ ) 





२. शा० पी० संस्कररा में 'गू-द्चाद्यायुमुक्त: आहरत्यम्यवहरति' ? ऐसा पाठ है । 





१४, थर्चष ४०, कि० है 


गाया या वृत्ति 
डि- ४ 


अ-रड 

४-२७ (मूल) 

४-३० 

४-३१ (मूल) 
»  (वृत्ति) 

४-५८ (मूल) 

४-६३ 

४-७० 


शैन्रे८ 


५-३६ (मूल) 
भू ४७ 


ही 


प-२७ 
५-५६ (मूल ) 


५-६५ (मूल) 
५-७० 


प्न७५ 

५-६६ (मूल) 
». (वृत्ति) 

५-११४ 

४-११५ 


ज्ञान पी० सं० पृ० 
१११ 


१२३ 
१२६ 
१२८ (गा० १५१) 
१२६ (गा० १५२) 
१४७ (गा० १७६) 
१५१ 
१५६ 


१६६ (ज्ञा०्पी० स०) 


२०० 


२०४ 


१8 


२१३ 
२१४ (गा० २५६) 


२१६ (गा० २६२) 
ररर 


२२३४ 
र्र८ 
२४७ 


२५८ 
२४६ 


अनेकःउसे 
प्रतिमिलान के लिए अपेक्षित पाठ विशेष 

नाय पृच्छाशब्दोष्पशब्द: । उत्सर्गापवादसमावेशात्‌ (?) । 
अनुवाद अस्पष्ट है । 

तुम्हे महदग्ुरुकुले (ज्ञा० पी० सं० 'त्वद्‌ महद्गुरुकुले' ) 
बिदिओ5गिही दत्यससिदों [बिदिश्नोगिहिदत्थसंसिदो ] 

नमोस्तूनां शासने (ज्ञा० पी० सं० टिप्पण मे 'सर्वज्ञाना शासने”) 
साणागेणादि (ज्ञा० पी० स० साणगोणादि') [साणगोणसादि] 
एबगवादय. 

कहा व सल्‍लावणं (वृत्तिगत पाठ भी विचारणीय है) 
अल्पगुद्यदीघेस्तब्ध: प्रश्रवादिरहित: (?) 

प्रस्तुत गाथा मे प्रयुक्त 'असण्णिवाए! का ग्रभिप्राय अस्पष्ट है, 
बृत्तिकार को उसे तीन विकल्पो में स्पष्ट करना पडा, फिर भी 
वह सनन्‍्तोषजनक नही है | प्रसग कुछ दुरूह है या अशुद्ध भी हो 
सकता है । 

पुवंगाथार्थनास्य गाथार्थेस्य नेकार्थ (?) बन्धास्रवोपकारेण प्रतिपाद- 
नातू (यहाँ एक विशेषता यह रही है कि शुद्ध उपयोग को पृण्याख्रव- 
रूप निर्दिष्ट किया गया है) । 
णेहोउप्पिदगत्तस्स (?) 

जी वस्त्र रूतान्यथाक रणस्सो5न्‌ भागबन्ध: 
कररतपं सोउनुभाग बन्ध:] 

योगाज्जीबा: (?) प्रकृतिबन्ध [प्रदेशबन्ध] च करोति। 
उण्हा--उष्ण पूर्वोक्तप्रकारेण सन्निधानाल्छोताभिलाषकारणा- 
दित्य-ज्बरादि सन्तापः (?) 

ससत्तीए [स्वशक्त्या ] वृत्तिकार के अर्थ को देखते हुए 'सव्वसत्तोए! 
पाठ सम्भव है। 

हिदर्मिदमवगृहिय (?) 

अमुख्य प्रत्यक्षोन्द्रिय- [प्रत्यक्षां इन्द्रिय-] विषयसस्निपाता''*** 
ईषत्प्रत्यक्षभृत । परोक्षों [ईषत्‌ प्रत्यक्षभूतं परोक्ष] श्रुतानु''**** 
भेदेनानेकप्रकारं, [प्रकार।] श्रुत*** ** मतिपूर्वक इन्द्रिय** “' 
विज्ञान | यथाग्निशब्दात्‌ खपंरविज्ञानं (?) । 

शुना (?) पीनांगोदेवदत्तो 

सर्वासु सन्ध्यादावन्ते [सर्वासु सन्ध्यास्वादावन्ते ] 

पचण्हंपि यन्हयाणमावज्जणं (?) 

पचानामप्यक्नवाना ब्रतानामावर्जेन भंग: । 

तथव (व) हृस्व [तर्थव] हस्व 

यदुत नाम तथा न सम्पादयेद्भिनीता [सम्पादयेदित्यभिनोता ] 


[जीवस्थरूपान्यथा- 


मूलाचार व उसकौ प्राचारवत्ति १५ 


गाथा या वृत्ति ज्ञान पी० सं० पु० 


प्रतिमिलान के लिए अपेक्षित पाठ विशेष 


मुनिरित्याशकायामाह चकार (र) सूचिता्थ (?) 
यदि प्रथमस्थानं शुद्ध द्वितीयं तृतीयस्थानं वानुज्ञाप्य 


[वाननुज्ञाप्य] 


५-१२१ २६५ 

१०१२७ २७२ 

४-१३६ २७७ 

५-१४२ (मूल) २६७८-७६ *** 
५-१४५ (मूल) २८१ (गा० ३४२) 
५०१५८ स्ष्ह 

४१८१ ३०२ (मूल) 

(गा० ३७८) 

ही (वृत्ति) 

५- ६० (मूल) ३०७ (गा० ३८७) 
२-९६ ३ ३०६ 
५०१६४ रा 


इस प्रकार से यहा कुछ थोडी-सी अशुद्धियों और 
विचा रणीय स्थलो का दिग्दशेन कराया गया है, बैसे 
अशुद्धियां बहुत दिखती है | पिण्डशुद्धि मे जो श्रमणापार 
से अधिक सम्बद्ध है, ऐसे अनेक स्थल है जितका अभिप्राय 
समझना कठिन हो रहा है। अन्तिम बारहवे अधिकार मे, 
विशेषकर गा० १५४-२०६ (अन्त तक) में, अधिक अशु- 
द्वियां उपलब्ध हैं । इससे प्रस्तुत ग्रन्थ का प्राचीत हस्त- 
लिखित प्रतियो से मिनान करने की अत्यधिक आवश्य- 
कता है । 


ग्रन्थान्तरों के सन्दर्भ : 

जैसा कि ऊपर सकेत किया जा चुका है.वृत्तिकार झआ० 
वसुनग्दी ने अपने पू्रंकालीन अनेक ग्रन्थों से प्रसंगानुरूप 
सन्दर्भ लेकर अपनी उस वृत्ति को पुष्ट किया है। उनमें 
कुछ इस प्रकार है -- 

१. घट्खण्डागम--मूलाचार गाथा १२-२०० व 
२०१ में निदिष्ट ज्ञानावरगादि आठ मूल प्रकृतियों की 
उत्कृष्ट स्थिति स्पष्ट करते हुए वृत्तिकार ने उन मूल 
प्रकृतियों के साथ उनकी उत्तर प्रकृतियों की भी उत्कृष्ट 
स्थिति का वर्णन किया है, जो षट्खण्डागम से प्रभावित 
ही नही, यथा प्रसंग उसके सूत्रों को उसी क्रम से संस्कृत 


अत्रोका रस्य हस्वत्व प्राकृतबलातु द्रष्टव्य (प्रसंग ?) 
““समणुण्णमणाअणण्णभावो वि चत्तपडिसेत्री (?) 
वृत्तिका पाठ व अनुवाद भी विचारणीय है । 

स मणागवि कि (पाठान्तर-- समुहदों च कि) 
*““तेषा यन्‍्तानाविधान नानाकरण तस्य ग्रहण (?) 


गिहत्यवयण मकिरियमहीलणं (?) 

वृत्तिगता पाठ विचारणीय है । 
आयारजीदकप्पगुणदीवणा अत्तसोधिनिज्जजा (?) 
दुशीले वा दुब॑ते व्याध्याक्रान्ते व (?) 

कुले शुक्रकुने स्त्रीपुरुषसन्ता ने 
वाचनाव्याख्यानविकिचनमृत्र (?) 


छायानुवाद के रूप में उन दोनों गाथाग्रों की वृत्ति में 
आत्मसात्‌ कर लिया है । यथा-- 

(क) पचण्ह्ट णाणावरणीयाण नवण्ह दसगावरणीयाणं 
असादावेदणीय पचण्ह मत राइया ग मुक्कस्स प्रो ट्विदिबंधो तीस 
सागरोवम कोड।कोडीग्रो ।षट्ख० सूत्र १, €-६ ४, (पु० ६, 
पृ० १४६ ) 

(क) पचाना ज्ञानावरगीयाना नवानां दर्शनावर- 
णीयाना सातबेदनीयस्यासातवेदनीयस्य पंचांतरायाणां 
चोत्कष्ट स्थितिबन्धो स्फुट जिशत्सागरोपमकोटीकोटय: । 
मला वृत्ति २२०२०० (ज्ञा> पी० स० २, पृ० ३७६) 

यहां 'साताबेदनीय'ं क्या उल्लेख प्रमादवह हुआ है 
जो निश्चित ही अशुद्ध है। साताव्रेदनीय की उत्कृष्ट स्थिति 
यही पर आगे गा० २०१ की वृत्ति (ज्ञा० पी० स० २ 
पृ० ३७७) में पृथक्‌ से पन्द्रह कोड़ाकोड़ी प्रमाण निर्दिष्ट 
की गई है । 

ख) सादावेदणीय-इत्थिवेद-मणुसगदि-मणुगदिपाशो- 
ग्गाणुपुव्विणामाणमुक्‍कस्सओद्विदिबधो पण्णारस सागरो- 
वमकोडाकोडीओो ष० ख० सूत्र १, €-६, ७ । 


सातवेदनीय - स्त्रीवेद - मनुष्यगति मनुष्पगतिप्रायोग्या- 
नुपृब्येनाम्नामुत्कृष्या स्थिति: पञ्चदशसागरोपमकोटी- 
कोट्य: | मूला० वृत्ति १२-२०१. 


१६, स्व ४०, कि० १ 


(ग) मिच्छसस्स उकक्‍्कस्सओ दिठदिवंधोसत्तरिसागरो- 
वमकोडाकोडीओ । ष० ख० सूत्र १, ६-६, १०। 

[मिथ्यात्वस्पोत्कृष्ट: स्थितिबन्ध: सप्ततिस्ताग रोपम- 
कोटीकोट्य: ] 

यहां कोष्ठकगत [*'**** ] यह सन्दर्भ यहाँ निश्चित 
ही दोनो संस्करणों मे छूट गया है । 

(घ) सोलसण्ह॑ कसायाणं उक्कस्सगो टिठिदिबधों 
चत्तलीसं सागरोवमकोडढाकोडोग्रो । 

ष० ख० सूत्र १, ६-६, १३ 
घोडशकषाया गा मुत्कृष्ट८.. स्वितिबन्धश्चत्वारिशत्‌- 
कोटीकोट्य:सागराणा [सागरोपमानाम्‌ ]। वही वृत्ति० ! 
आगे इस वृत्तिगत उत्कृष्ट स्थिति से सम्बद्ध प्रसंग का 
यथा-क्रम से षघट्खण्डागम के इन सूत्रों से शब्दश. मिलान 
किया जा सकता है-- १६, १६, २२ २६, २३०, २३, २६, 
३६, ४२ (मा० ग्र० स० २, पृ० ३१४ वज्ञा० पी० स २, 
पृ० ३७७-७८ ) 

(क) यहां वृत्ति में नवुसकवेद को लेकर नीचगोत्र 
पयंन्त उत्कृष्ट स्थिति को प्रगट करते हुए 'भ्रयश.कीति” के 
आगे 'निर्मारा का उल्लेख रहता चाहिये था, जो नही 
हुआ है । 

(ख) इसी प्रकार आहारकश री रागोपांग और तीर्थंकर 
प्रकृति की उत्कृष्ट स्थिति का निरूपण करते हुए प्रारम्भ 
में 'भ्राहारक शरीर' का भी उल्लेख किया जाना चाहिये 
था, जो नही किया गया है । 

प्रस्तुत वृत्ति में इस उत्कृष्ट क्मेस्थिति प्रसंग के आगे 
यह कहां गया है-- 

सर्वेत्र यावन्त्य, सागरोपमकोटीकोट्यस्तावन्ति वर्ष- 
शतान्याबाधा । कर्मस्थितनि: कमंनिषेक, । येषा तु अन्त - 
कोटीकोट्‌य. स्थितिस्तेषामन्तमुहुतें आबाधा। आयुष: 
पूर्वकोटित्रिभाग उत्कृष्टाबाधा, आबाधानां (ज्ञा० स० 


झनेकास्त 


पृ० ३७८ आवाधोना') करममस्थिति: कर्मनिषेक इति। 

इस प्रसंग का मिलान यथाक्रम से षट्खण्डागम के 
इन सूत्रों से कर लीजिये-- 

तिण्णि वाससहस्साणि आबाघा | सूत्र १, ६-६, ५ (पूर्व 
सूत्र ४ से सम्बद्ध) ग्राबाघृणिया फम्मट्टिदी कम्मरिसेश्रो । 


सूत्र (१५३ ६-६, ध्व ६, १२, १५, १८, २ १, ३२ ३५, रेद 
और ४१ । 


आहारसरीर-प्राह्द रसरी रगोवंग - तित्ययरणा मार मु- 
क्कगोट्टिविबंधोी. श्रंतोकोडाकोडोए: प्रंतोमुसभाबाधा । 
सूत्र (, ६-६, २३-३४ | 

णिरयाउ-देवाउअस्स उकक्‍्कस्सओ टिडदिबंधोतेत्तीसं 
सागरोवमाणि, पुव्यकोडितिसमागो श्राबाधा, प्राबाधा, 
कम्मद्ठविदी कम्मरिसेश्ो । सूत्र १, €-६, २२-२४। 

यहां उपर्युक्त वृत्ति में श्रायु से सम्बद्ध “आबाधोना 
(मा० ग्र० स० “आबाघाना”) कमंस्थिति: 'कमंस्थिति- 
कर्मनिषेक.” का अ्रनुवाद नहीं किया गया है। इसका 
अभिप्राय यह है कि आयु कर्म के आबाधाकाल के भीतर 
अपकरषंण उत्कर्षण और परप्रकृतिसं #मण के द्वारा उसकी 
निषेक स्थिति में कुछ बाधा नही होती, जिस प्रहार कि 
ज्ञानावरणादि अन्य कर्मों के आबाधा काल के भीतर 
अपकषेण, उत्कर्षण और परप्रकृतिसंक्रमण के द्वारा निषेक 
स्थिति मे बाघा होती है। देखिये षट्खण्डागम सूत्र १, ६-६, 
२४ और २८ (पु० ६, पृ० १६८ और १७१) । 

इसके आगे इसी वृत्ति में यह प्रसंग प्राप्त है जो 
शब्दश धवला से समान है-- 

एकेन्द्रियस्थ पुनमिथ्यारवस्योत्कृष्ट: स्थितिबन्ध एक 
सागरोपमम्‌ । कषायाणा सप्त चत्वारो भागा:। ज्ञानाव रण- 
दर्शनावरणान्तराय - सातवेदनीयामुत्कृष्ट: स्थितिबन्ध: 


सागरोपमस्यत्रय: सप्वभागा:। नाम-योत्र-तोकषायाणां 
साग रोपमस्थ द्वौ सप्तभागो (क्रमशः) 





१. यह पाठ अशुद्ध दिखता है। उसके स्थान में कदाचित्‌ 
ऐसा पाठ रह सकता है--'अबाधा, कमंस्थितिः 
कमंनिषेक: ।' 
इसका अभिप्राय यह होगा कि आयु कम के नि्षेक 
आधाधाकाल के भीतर उत्कर्षण-भ्र१कर्षण आदि की 
बाघा से रहित होते है, अर्थात्‌ अबाधाकाल के भीतर 
उसकी निषेक स्थिति में उत्कषंण आदि के द्वारा बाधा 


नही होती, जिस प्रकार की बाधा शञानवरणादि अन्य 
कर्मों की निषेक स्थिति मे सम्भव है। 


२. देखिये घवला पु० ६, पृ० १६९४-६५, भ्रागे जो 
वृत्ति में एकेन्द्रिय-द्वीन्द्रियादि की उत्कृष्ट स्थिति से 
सम्बन्धित अंकसंदृष्टि दी गई है वह भी यहां धवला 
में तदवस्थ है । 


सिरसा से प्राप्त जन मूतियाँ 


हरियाणा के पश्चिमी भाग में स्थित सिरसा पुरातत्व 
की दुष्टि से महत्वपूर्ण स्थान रखता है। इसका प्राचीन 
नाम शौरीषक था जिसका उल्लेख अष्टाध्यायी, महाभारत 
एवं दिव्यावदान में आया है। यह एक महत्वपूर्ण नगर रहा 
था जिसके प्रवशेष सिरसा नगर के समीप विस्तृत क्षोत्र में 
फैले हुए हैं। यहां से मिट्टी, शिल्प तथा धातु से बनी अनेक 
प्रकार की मूर्तियं उपलब्ध हुई है जिनमे से कुछ मूत्तियां 
जैन धर्म से सम्बन्धित है। सिरसा प्राचीन काल मे जैन 
धमे का केन्द्र रहा धा जिसकी पुष्टि हमे वहां से प्राप्त 
कलावशेषों से होती है । ये कलावशेब कालक्रम की दृष्टि 
से ष्वी शती से १२वीं शती के हैं। इनमे दिगम्बर तथा 
श्वेताम्बर दोनों जेन सम्प्रदायों की स्थिति पर भी प्रकाश 
पड़ता है । 


सिरसा के समीप ही सिकन्दरपुर गाव में एक लघु- 
काय तीथैकर मूर्ति का सिर प्राप्त हुआ है जो इस समय 
कुरुक्षेत्र सग्रहालय, कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय, कुरुक्षेत्र के स्रह 
में है। इसमे सिर सकुचित अलकावली से आवृुत्त है। यह 
आठवी शती की मूर्ति का भाग है।' हरियाणा पुरातत्व 
विभाग, चण्डोगढ़ के संग्रहालय में एक जन मूति का 
आधार सग्रहीत है ।' मूति का यह आधार और उस पर 
खड़ी (अथवा बठी) मूर्ति दोनो अलग्र-अलग निर्मित हुए 
थे। इस आधार के मध्य में सामने अलकृत आसन लटकता 
दिखलाया गया है। उसके नीच बीच मे (घर्मचक्र) तथा दो 
हिरण तथा घपिह अकित है। पाएवं में बायी ओर चतुर्भुज 
चक्रेश्वरी बंठी हुई दिखलाई गयी है। उनके अतिरिक्त 
दाहिने हाथ मे चक्र तया उनका सामान्य हाथ अभ्य-मुद्रा 
में है।' इस आधार के दाहिनी ओर बृषभ-सिर युक्त एक 
हाथ मे पद्म लिए ललितासन-मुद्रा मे एक पुरुष आकृति 
आसीन है। यह ग्रोमुख यक्ष का अकन है।” चक्रेश्वरी 


0 विद्यासागर शुक्ल रिसर्च स्कोलर 


यक्षी! तथा ग्रोमुख “यक्ष' तीर्थंथर ऋषभदेव प्रथवा 
आदिनाथ के पाश्व देवता हैं।। इस प्रकार यह मूत्ति- 
आधार आविनाथ की मूर्ति के लिए अभिप्रेत था। तीर्थंकर 
आदिनाथ मूर्ति के इस आधार पर अंकित तथा अलक्ृत 
बस्त्रासन बड़ी कुशलता से प्रदर्शित किये गये हैं। इस मूर्ति 
आधार को शैली आधार पर नवीं-दसवीं शत्ती में रखा जा 
सकता है। सिरसा से तीर्थंकर मूति का एक अन्य आधार 
काले पत्थर का मिला है जो इस समय पुरातत्व संग्रहालय, 
कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय मे है ।" इस पर तीर्थंकर की मूर्ति 
बैठी हुई रही थी। यह आधार त्रिरथ आकृति सदृश है 
जिसके सम्मुख भाग पर धर्मचक्र, हिरण और सिंह अंकित 
हैं। बीच में शंख का चित्रण है तथा उसके नीचे एक 
आकृति मध्य में बनी रही थी जो पर्याप्त घिस गई है । 
इसकी पहिचान कर सकना कठित है। इसके साथ ही एक 
सीध में कुछ बैठी हुईं अति लघुकाय आक्रृतियाँ भी बनी 
है । इस मूर्ति मे तीर्थंकर का लांबद (शख) दिखलाये जाने 
से इस मति की पहिचान बाइसबें तीथंकर नेमिनाथ से 
करना उचित होगा ।" उक्त भूति वास्तव में विशाल आकार 
की रही थी। ऐसा प्रतीत होता है कि इसे मन्दिर के भर्ध- 
गृह में स्थापित किया गया था। शैली के अनुसार यह 
नवी-दसवी शती ईसबी में रक्षा जा सकता है। 


सिरसा को अन्य तीर्थंकर मृतियां छोटे आकार की 
है | शैली की दृष्टि से ये १०बी-१ १वी शती को हैं । इनमे 
तीर्थंकर को ध्यान-मुद्रा में कमलासन पर बंठे दिखलाया 
गया है । दूधरी मुति जो संगमरमर की है, में ध्यान-सुद्रा 
में बेंठे तोर्थकर के साथ दो आक्रृतियां खड्गासन में खड़ो 
अधोवत्रस्त्र पहने दिखलाई गई है। इनको वस्त्र पहने 
दिद्वलाये जाने से स्पष्ट है किये प्रन्य देवों से ही 


! थ, बच ५ । कि 6 ४०0 


संबंधित रही थी। सिरसा के अतिरिक्त संगमरमर की जैन 
मूतियां पिजोर से भी प्राप्त हुई हैं । थे मृतियां मूलतः 





१. शुक्ल, एस० पी, स्क्‍्लप्चर्स एण्ड टेराकोटाज इन दि 
भाकेयिल।जिल म्यूजिम, कुरुक्षेत्र, १६८३, पृ० ४३, 
प्लेट ४७-३ 

२. यह मूर्ति अभीश्नप्रकाशित है । 

३. चकफ्रेशवरी को अदिनाथ की यक्षिणी के रूप में 
गरुड़ासीन दिखलाया जाता है। जैन ग्रंथो के अनुसार 
उनको मूर्तियां चतुर्भुजी, (अष्टभुज) तथा द्वादशमुखी 
बननी चाहिए । चतुर्भुजी मूर्ति के दो हाथों मे चक्र 
होना चाहिए । भट्टाचायं, बी० सी०दि दि जैन 
आइकोनोग्राफी, १६७४ (पुनर्मुद्र०), पृ० ८६-८७ 

४, जैन ग्रंथों के अनुसार (गोमुख) (यक्ष ब अभयमुद्रा 
अक्षमाला और पाश के साथ वृषभ सहित दिखलाया 
जाता है। (भट्टाचार्ये, बी० सी०, उपरोक्त, पृ० ६७- 
६८१ वृषभ-सिर दिखलाया जाना प्रतीकात्मक है । 
वुषभ को धर्म का प्रतीक माना जाता है । 





अनेकान्ते 


सन्दर्भ-सूची 


राजस्थान में बनी थी जहां से लेकर सिरसा तथा अन्‍य 
प्राचीन स्थलों पर निर्मित जैन मंदिरों मे रखा गया था । 


५. भट्टाचार्य, बी० सी०, उपरोक्त पृ० ३५ 

६. संख्या ७२, १२२, ७२-१४० दृष्टव्य शुबल, एस० 
पी०, उपरोक्त, पृ० ५५, प्ले० ५० । 

७, नेमिनाअ के लाछन (शल) ओर शासन देवता गोमेद 
पक्ष तथा यक्षिणी अम्बिका का उल्लेख जेन ग्रथों मे 
मिलता है। जैन परम्परा के अनुसार वह कृष्ण तथा 
बलराम के चचेरे भाई माने जाते है। महाचाय॑, 
बी० सी०, उपरोक्त, पृ० ५७-५८ 

८. शुक्ल, एस ० पी० उपरोक्त पृ० ५४, प्लेट ४६ । 

६. सिह, यू० वी०, पिजोर स्क्‍लप्चस कुरुक्षेत्र, '&७२, 
7०६ 

प्राचीन भारतीय इतिहास सस्कृति बहुपाठक 
कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय 
हरियाणा-१३२११६ 





'्रनेकान्त' के स्वामित्व सम्बन्धी विवरशा 


प्रकाशन स्थान--वोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 

प्रकाशक-- वीर सेवा मन्दिर के निमित्त श्री बाबूलाल जेन, २, अन्सारी रोड, दरियागज नई दिल्‍ली-२ 
राष्ट्रीयता--भारतीय 

प्रकाशन अवधि--त्रेमासिक 

सम्पादक--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, वीर सेवा मन्दिर २१, दरियागंज नई दिल्‍ली-२ 

राष्ट्रीयता-- भा रतीय 

मुद्रक-- गीता प्रिंटिंग एजेसो श्यू सीलमपुर, दिल्ली-५३ 

स्वामित्व--धी र सेवा मन्दिर २१, दरियागंज, नई दिहली-२ 

मैं बाबूलाल जन, एतद्‌ द्वारा घोषित करता हूं कि मेरी पूर्ण जानकारी एवं विश्वास के अनुसार उपर्युक्त 


विवरण सत्य है । है 
आबलाल जन 
प्रकाशक 





चिन्तन के लिए : 


सिद्धा ण जीवा--धवला 


विसर्श : 

शात होता है कि धवलाकार की दुष्टि मे 'जीव' ओर 
बेतन' दोनों मे भेद है। वे जीवत्व भाव को ओदथिक होने 
से संसारावस्था तक सीमित मानते है और औदधिक होने 
से ही कर्म-रहित अवस्था मोक्ष मे उसका प्रवेश नही मानते 
इसीलिए उन्होंने जीवत्व का परिहार कर 'सिद्धा ण जीवा' 
कहा है ओर तत्वार्थ सूत्र की प्ररूपगा को चेतन के गुण 
के अवलम्बन से स्वीकार किया गया माना है--'चेदरण- 
गुणमवलम्धियपरुविद ।! इससे यह भी स्पष्ट होता है कि 
जीव व सिद्ध दोतो चेतन की दो पर्यायें है--अशुद्ध-पर्याय 
'जीव' है ओर शुद्ध पर्याय 'सिद्ध' है। हमने इसी बात को 
स्पष्ट करने का प्रयास किया है। पाठकों के अवलोकनार्थ 
पघवला' का अंश भो दे रहे है। 


हमने अपने लेख में 'घवला के कथन की पुष्टि का 
दृष्टिकोण रखा है और अन्य मान्यताओ्ो का विरोध न 
करने का भी ध्यान रखा है। हम विषय समभने और अन्य 
मान्यताओं से सामंजस्य बिठाने के लिए अन्य मान्यताओं के 
विषय में भी लिखने का विचार रखते हैं। ताकि विषय 
स्पष्ट हो। हम आशा करें कि हमारे लेख को किसी 
मान्यता-विरोध में न लिया जाएगा । 


उद्धरण : 

“आउ आदिपाणाण धारणंजीवण। तं च अजोगि- 
चरिमसमयादों उवरि ग॒त्थि, सिद्धेसु पाणणिबधणट्टकम्मा- 
भावादो । तम्हा सिद्धा ण जीव्रा जीविदपुब्बा इदि। 
सिद्धाणं पि जीवत्तं किण्ण इल्छिज्जते ? णा उवयारस्स 

रचत्ताभावादो | सिद्धेसु पाणाभावण्णहाणुववत्तीदो जीवत्त 
एृ पारिणामियं, कितु कम्मविवागज, यद्यस्य भावाभावानु- 


(0) ले० प्मचत्र शास्त्रों, मई दिल्‍ली 


विघानतो भवति तत्तस्पेति वदन्ति तद्विद इति न्यायात्‌ । 
तत्तो जीवभावों औदइओत्ति सिद्ध | तच्चत्थे ज॑ जीवभावस्स 
परिणामिथत्तं परूविद त॑ं पाणधारणत्तं पडुच्च ण परूविदं, 
किंतु चेदणगुणमबलंबिय तत्थ परूवणा कथा । तेश तं पि रा 
विरुज्मइ ।/-“--घव० पु० १४/५/६/१६/१३ 


आयु आदि प्रास्शों का धारणा करना जोवन है। वह 
अयोगी के अन्तिम समय से आगे नही पाया जाता, क्योंकि 
सिद्धों के प्राणो के कारणभूत भाठों कर्मों का अभाव है। 
इसलिए सिद्ध जीव नहीं है, अधिक से अधिक वे जीवित- 
पूर्व कहे ज। सकते हैं । 


शका--सिद्धों के भी जीवत्व क्यों नहीं स्वीकार किया 
जाता है ? 


समाधान--नही, उपचार में सत्यता का अभाव 
होने से । 


सिद्धों मे प्राणों का अभाव अन्यथा बन नहीं सकता, 
इससे मालूम होता है कि जीवत्व पारिणामिक नहीं है। 
किन्तु वह फर्म के विपाक से उत्पन्न होता है, क्‍योंकि, जो 
जिसके सद्भाव और असद्धाव का अविनाभावी होता है वह 
उसका है, ऐसा कार्य-कारण भाव के ज्ञाता कहते हैं! ऐसा 
न्याय है। इसलिए जीवत्वभाव औदयिक है, यह सिद्ध होता 
है। तत्त्वार्थ सूत्र में जीवत्व को जौ पारिणामिक कहा है 
वह प्राणों को धारण करने की अपेक्षा से नहीं कह है, 
किन्तु चेतन के गुण की अ्रपेक्षा से वहां बेसा कथन किया 
है, इसलिए वह कथन भी विरोध को प्राप्त नहीं 


२०, ब्‌वं ४०, कि है 


होता ।/* 

गतांकों मे हमने घवला जो के उक्त कथन 'सिद्धा ण- 
जीवा; की पुष्टि में जो कुछ लिखा है, वह मान्य प्रतिष्ठित, 
प्रामाणिक आचाय॑ के कथन की अपेक्षा को हृदय में श्रद्धा 
करके ही लिखा है और भ्राज भी उसी विषय को उठा रहे 
हैं--धिद्धा ण॒ जीवा ।! 


उक्त कथन का तात्पयें यह नहीं कि सिद्ध भगवान 
अजीब, जड़ या अवेतन हैं। पिद्ध तो सिद्ध हैं, विकसित 
चेतन संबंधी अनंतगुणों के त्रेकालिक धनी हैं, शुद्ध चेतन- 
स्वभावी हैं, अविनाशी-अविकार परमरसभधाम हैं। अतः 
ग्राचार्ययमत में हमने उन्हें (कल्पित, पराश्चित और 
बिनताणीक प्राणाघार पर आश्रित, लौकिक और व्यवहारिक ) 
वैम।बिक 'जीव' सल्ला से अछता समझा है। हमारा प्रयोजन 
चेतन के नास्तिर्व करने से नहीं है। यत्त:--हम यह भी 
जानते हैं कि यदि हम जीव का मूलतः नाश मानेंगे तो हम 
हो कंसे जीवित रहेंगे ? यदि रहना भी चाहें तो हमें यहां 
के लोग रहने क्यों देंगे ? जबकि 'सिद्धा ण जीवा” जैसी 
आचाये की एक बात मात्र कहते ही उन्होंने, वस्तुस्थिति 
को समझे बिना ही, हमें चूंटता शुरू कर दिया हो ! अस्तु; 
संस्कार जो हैं । 


सभी जानते हैं कि लक्षण एक ऐसा निर्णायक्र माप है 
जो दूध और पानी के भेद को दिखाने में समर्थ है। आचार्यों 
ने लक्षण का लक्षण करते हुए लिखा है--परस्पर व्यति- 
करे सति येनान्यत्व लक्ष्यते तल्लक्षणम्‌' अर्थात्‌ जिस हेतु 
के द्वारा बहुत से मिले हुए पदार्थों में से किसी भिन्न 
जातीव पदार्थ को प्रथक्‌ रूप में पहिचाना जाता है, वह हेतु 
उत्त पदार्थ का लक्षण हीता है। जैसे अग्नि का लक्षण 
उष्गत्व और जल का लक्षण शीतल्य । दोनों के लक्षण ऐसे 


श्रनेकान्त 


हैं, जो अभ्नि और जल की भिन्‍नता की पहिचान कराते 
हैं। इसी भांति जब हमें जीवत्व और सिद्धत्थ दोनों के 
लक्षण अलग-अलग मालुम पड़ जाएँगे तब हम सहज में 
जान जाएँगे कि सिद्ध क्यो और किस अपेक्षा से जीव नहीं 
हैं? फलत:-पहिले हम जीव के लक्षण को लेते हैं और 
इस लक्षण में किन्ही आचार्यों को मत-भेद भी नही है-- 
सभी ते तत्वाधंसूत्र के 'उपयोगों लक्षशम्‌” को स्वीकार 
किया है। इसका अर्थ है कि--जीव का लक्षण उपयोग है । 
जिसमें उपयोग हो वह जीव है और अन्य सब जीव से 
वाह्य हैं। अब हमें यह देखना है कि वह उपयोग क्या है? 
जो जीव में होता है या होता चाहिए ? इस विषय को भी 
हम आचार्य के वाक्यों से ही निर्णय में लाएँ कि उ होंने 
उपयोग का क्‍या लक्षण जिया है ? 


उपयोग (जीव का लक्षण) : 
१. 'स्व-पर ग्रहरा परिरामः उपयोग 
“ पषवला २/१/१, जी० कां० ६७२ 
+स्व और पर को ग्रहण करते वाला परिणाम 
उपयोग है । 
- 'मार्गसोपाय ज्ञान-दर्शन सासान्योपयोग:/ 
“+गो० जी० जी० प्र० २/११/११ 
“मार्गंग (खोज) का उपाय ज्ञान-दर्शन सामान्‍य 
उपयोग है । 
३ उस्यनिसित्त वशादुत्पद्ममान३जेतन्यानुविषायि- 
परिणाम: उपमोग'--सर्वार्थ २/८५ 
--अंतरग वहिरग निर्मित्तों के वश से उत्पन्त होने 
वाला चैतन्यानुकूल परिणाम उपणेग है। 
बत्थुणिमितो जादो मावो जोबस्स होदि उवश्नोगो' 
>>गो० जी० ६७२ पं० सं० प्रा> १/१७४७ 
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* जोट--उक्त सबंध में 'बट्खडागम' के भाषाक्रार विद्वानू-अवथ (डा> हीरालाल जी, प फूत्रचंद जी शजात्वी तथा 
प० थालचंद जी शास्त्री) द्वारा संपादित प्रति में लिखा है--' यद्यपि ग्रभ्यत्र जीवत्व; भव्यत्व और अभव्यत्व 


में तीन पारिणामिक मानकर इन्हें अविषाकज जीवभाववन्ध कहा है पर ये तोन भाव भी कर्म के निमित्त से 
होते हैं इसलिए यहाँ इन्हें अविपाकज जीवभाववन्ध में नहीं गिता है” षट्ख०७ पुस्तक १८, विषयपरिवय । 
यदि वे इसक! खुलासा कर देते तो समस्या हल हो जाती कि ऐसा भेद क्यो ? पर, यह समत्या हु हो-* 
विद्वानों का इधर ध्यान जाय इसलिए प्रयास प्रारम्भ किया है ।>लेखक 


सिद्धा ण ज्ीचा--धवला २१ 


--वस्तु निमित्त उत्पन्न जीव का भाव उपयोग 
होता है । 

५. 'लब्धि निमित्तं प्रतोट्य उत्पद्यभान प्रात्मनः परिणाम: 
उपयोग इत्युपविश्यते--त ० रा० वा० २/१८/१-२ 
(आवरण कर्म के क्षयोपशम रूप) लब्धि के अवलम्बन 
से उत्पन्त होने वाले आत्मा के परिणाम को उपयोग 
कहते हैं । 
उक्त सर्वे कथत उपयोग सबंधी हैं और उक्त सभी 

लक्षण जिसमें हों वहू जीव है ऐसा मानना चाहिए । अब 
प्रशम यह है कि क्‍या उक्त लक्षण सिद्धों में भी पाए जाते 
हैं? जिनके आधार पर उन्हें जीव कहा जा सके ? जब हम 
विचारते हैं तो सिद्धों में (ने० १)->स्व और पर का 
विकल्प ही नही दिखता और जब विकल्य नही तब उनके 
स्व-पर के ग्रहण का प्रहन ही नहीं उठता, जो उनके उपयोग 
माना जा सके । 

(नं० २)--जब सिद्धों में मार्गगा से प्रयोजन नहीं-- 
उनमें मार्गणाएं भी नही तब उनमें मार्गण (खोज) के उपाप 
की बात कहां ? 

(न० ३)--स्वभाव और स्वाभाविक दशा में निमित्त 
का प्रश्न ही नही, तब उपयोग कंसे सभव होगा ? फिर 
निमित्त तो सदा वैभाविक में पाया जाता है। 

(नं० ४)--सिद्ध कृत-क्ृत्य हैं उनमें वस्तु के प्रहूग का 
भाव ही संभव नहीं, तब उपयोग कहाँ ? 

(मं० ५)-सिद्धों में कम ही नही तब क्षयोपशम जन्य 
लब्धि को निमित्त बनाकर परिणाम होने की बात ही पंदा 
नही होती । ऐसे में उपयोग होने का प्रश्न हो नहीं। 
अपितु इससे तो यही सिद्ध होता है कि क्षप्रोपशम को 

-मिमित्त बनाकर उत्पन्त परिणाम (उपयोग) संसारी- 
श्रात्माओं (जीवों) में ही होता है । कहा भी है -- 

'क्योपशभनि्ित्तस्योपयोगस्येन्द्रियरवात्‌। 
क्षीणावैबक्संसु सिद्धेवु क्षयोपशमो5$स्ति' 

-+पवला १/?/३३ पृ० २४८ 

-- क्षयोपशमजनित उपयोग इन्द्रियों पुवंक होतेसे | बह 
उपयोग क्षीण सम्पूर्ण कर्मों वाले सिद्धों में नहीं है । 

इस प्रकार जौ लक्षण जीव के बताए श्रौर जीव में 


न्ख 


पाए जते हैं, उनमें से सिद्धों में एक भी घटित नहीं होता। 
फलत --जीव और सिद्ध को एक शेणी का मानना युक्ति- 
संगत नहीं ठहरता । 
आगमो में उपयोग के लक्षण इस भाति और भी 
मिलते हैं-- 
१: यत्सनिधानादात्मा ब्रथ्येन्द्रियनिवत्ति प्रति व्यात्रियते 
तम्निमित्त आत्मन: परिणाम: (प्र० मी० परिणाम- 
विशेष:) उपयोग: [सर्वा० सि० २/१८५, 
प्रमाणमी० १ /१/२४) 
« बाह्य|भ्यस्तरहेतुद्यसनिधाने. यथ।सभवमुपलब्धुश्चे- 
तन्वानुविधायी परिणाम उपयोग: (त० बा० २/८/२१) 
- उपयोगों ज्ञानादि व्यापार, स्पर्शादिविषय: (त० भा० 
हरि:० वृ० २-१०) 
४. उपयोजनमुप्योगो विवक्षिते कर्मणिमतसोषभिनिवेश 
(नन्दो० हरिं० पृ० ६२) 
५. अर्धथ॑प्रहणव्यापार उपयोग: (प्रमाणा० बु० 
लबीय० अभवव्‌० १/५) 
. तन्निमि त्त: आत्मन, परिणाम उपयोग', कारणधर्मस्य 
कार्य दर्श तात्‌ (मूला० ब॒० १/१६) 
७. उपयोगस्तु रूयादिविषयग्रहण व्यापार: (प्र क० 
मा० २/५ 
. जन्तोर्भावों हि वरत्वर्थ उपयोग: (भा० स० वाम ४०) 
. उपयुज्यते वस्तुपरिच्छेदं प्रति जीवोइनेन हत्युपयोग 
षडशीति-मलय ० बु० १-८ ) 
उपयोग के नक्त लक्षणों में एक भी ऐसा नहीं दिखत 
जो चेतन की अशुद्ध अवस्था (जीव) के सिवाय, चेतन की 
शुद्ध अवस्था 'सिद्ध' पर्याव में पाया जाता हो । क्योंकि ये 
सभी लक्षण चेतन के पराश्रितपने को इंगित करने वाले हैं। 
ऐसे लक्षणों के सिवाय यदि कहीं किन्ही आचार्यों ने उपयोग 
के लक्षया का ज्ञान-दशेन के रूप में उल्लेख कर भी दिया 
हो तो उसे कारण में कार्य का उपचार ही नानना चाहिए। 
और व्याब्याओं से उसे समझ लेता चाहिए । जैसे 
“उवश्नोगो राणवंसणं भरितदो' 
--प्रव० सा० २।६३-६४ 
'आत्मनो हि पर-द्रव्य-संयोगकारणमृपथोग विशेषः 
उपयोगो जीवस्थ पर-द्रव्यसंयोभकाररामशुद्धि:। स। 
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२२, बर्च ४०, कि० २ 


तु विशुद्धिसंक्लेशरूपोप रागवज्ञात्‌ शुमाशुमत्वेनोपात्त 

दंविध्य:'--टीका (श्री अमृतचन्द) ६३-६४ 

वास्तव में ज्ञान-दर्शंत ये लक्षण चेतना के हैं, उपयोग के 
नहीं हैं। उपयोग तो विकारीमाव है और विक्रारी (संसारी) 
चेतना में शान-दर्शन के अवलम्बन से उत्पन्न होने से (कारण 
में कार्य का उपचार करके) उपयोग को दो प्रकार का कह 
दिया है (देखें--उपयोग क्‍या) 

उपयोग के उक्त लक्षणों के सिवाय ये लक्षण भी देखिए 
भौर निर्णय कीजिए कि क्‍या सिद्धों में उपयोग है जो उन्हें 
'जीव' श्रेणी मे बिठाया जा सके ? 

१, स्व स्थलब्ध्यनुसारेश विषयेष्‌ यः श्रात्मन: । 
व्यापार उपयोगारूम भवेदमावेन्द्रिय चर तत्‌ ॥।' 
>लोकप्रकाशे० ३ 


२. 'उबजोगो राम कोहादिकसायेंह सह जोवस्स 
संपश्नोगो । जयधवला, (देखें कसायवाहुड, कलकत्ता 
पृष्ठ ५७६ ) 
अपनी (क्षयोपश ") लव्धि के अनुसार विबयो मे आत्मा 
का व्यापार उपयोग है और वह भवेन्द्रिय है। 

क्रोधादि कषायों के साथ जीव के सम्प्रयोग होने को 
उपयोग कहते है । मोह की सत्ता मे ही उपयोग होता है 
और बवह;सिद्धों मे नही है । 

इसी भाँति अब हम सिद्धों के लक्षण देखें और उनसे 
जीव की तुलना करे कि कह ऐसा तो नही कि जो लक्षण 
सिद्धों के है, वे जीबो में सरे उतरते हो, जिससे जीवों ओर 
सिद्धों को एक श्रेणी का मान लिया जाय ? फलत:- यहां 
सिद्धों के स्वरूप पर विचार करते है | 
सिद्ध स्वरूप : 

आचार्यों ने सिद्धों के सबध में कहा है -- 

१. अट्रुविह कसम वियवा सीदीभूदा णिरजणा णिच्चा । 
अद्ुगुगा किंदकिच्चा लोयग्गणिवाप्तिणों सिद्धा:॥' 

>-जी० कां> ६८/प० सं० १/३ 

२. गाद्गुटठकम्मसुद्धा असरीराणंतसोक्खणागट्ठा । 

परमपहुत्तंकत्ता जे ते सिद्धा हु खलु भुक्‍्का ।॥।' 
“जायच० बु० १०७ 
है, 'णटठट्ठकम्मवंधा अद्ठमहागुणसमण्णिया परमा । 


झनेकास्स 


लोयग्गठिदा णिच्चा सिद्धा ते एरिसा होंति ॥! 
-+निय० सा० ७२ 
४, 'णवि इदियकरणजुदा अवग्गहादीहि गाहिया भत्ये । 
णेव य इंदियसोक्खा अणिदियाणंदणाणसुहा ॥ 
५. 'शुद्धात्मोपलम्भलक्षणः सिद्धपर्याथ: । 
प्र० सा०/ता० वृ० १०/१२/६ 

१. सिद्धआत्मा आठ प्रकार के कर्मों से रहित, शान्त ' 
कमंकालिमा रहित, नित्य, अष्टगुणयुक्त, . कुतकृत्य 
और लोकाग्रवासी हैं । 

२. जो अष्टकर्मक्षय होने से शुद्ध है, अ॥रीर हैं, अनंत- 
सुब्र और ज्ञान में स्थित है, परम प्रभुत्व को प्राप्त है वे 
प्िद्ध है और निश्चय से वे ही सिद्ध हैं । 

३. जिन्होंने ग्रष्टकर्मबधों को नष्ट कर दिया है, जो 
परम आठ गुणों से समन्वित हैं, नित्य है और लोकाग्र में 
स्थित हैं, वे भिद्ध ऐसे होते हैं । 

४. वे सिद्ध इन्द्रियों के व्यापार से युक्त नही है 
और अवग्रहादिक क्षयोपशमिक+ ज्ञान के द्वारा पदार्थों को 
ग्रहण नद्ी करते हैं। उनके इन्द्रिय सु भी नहीं है, क्योकि 
उनका अनन्त ज्ञान और अनतसुख अनीन्द्रिय है। 

५. सिद्ध-पर्याय शुद्धआत्मोपलब्धि लक्षणवाली है । 


ऊपर दिए गए सभी लक्षण, जो सिद्धों के हैं, उनमें 
देखा जाय कि कोनसे ऐसे लक्षण हैं जो संसारी (जीव नाम- 
घारी) अशुद्ध आत्माओं मे प्रकट है जिनसे उनकी सिद्धों से 
एकरूपता सिद्ध हो सके ? हमारी दृष्टि से तो उक्त लक्षणों 
के प्रकाश मे एकरूपत) के स्थान पर जीवों और सिद्धों 
दोनों में सर्वेधा-सबंथा वेषम्य ही है। जीवों में आठो कर्म 
विद्यमान हैं, उनमे आठों गुणों की प्रकटता नही है, वे शान्त 
नहीं हैं, कर्मकालिमा रहित नहीं हैं, उनकी जीवत्व पर्याय 
नित्य नही है, वे कृतकृत्य नहीं हैं और लोकाग्र में अशरीर 
रूप मे विराजमान भी नही हैं। इसके विपरोत--जीव मे 
१४ गुणस्थान, चार गति, पांच इन्द्रिय, काय, योग, वेद, 
कषाय, लेश्य', भव्यत्व, संज्ञित्व, और आहार हैं--वे सिद्धो 
मे नहीं है। छह पर्याप्तियों में से सिद्धों मे एक भी पर्थाप्ति 
नही है, प्राण नही है, चार संज्ञाएँ नहीं हैं। ऐसे में जब सिद्धों 
के लक्षण जोत में नही ओर जीवों के लक्षण “> द्ठो मे री 


सिद्धा रप जौबा-- धवलां २३ 


तब ऐसा हो मानना चाहिए कि ---मान्य धवलाकार का मत 
सर्वथा ठीक और ग्राह्मय है--'सिद्धा ण जीवा: ।' 


ओपशमिफादि भाव : (जीव के भाव) : 
जीवों के ओपशमिकादि पांच भाव कहे है। उनमे से 

घवलाकार के मन्तव्यानुसार “जीवत्व' आयुकर्माश्चित होने 
से औदयिक भाव है, वह सिद्धों मे नही और ओऔपशमिक, 
क्षायोपशमिक, पारिणामिक भाव भी उनमें नहीं है। शेष 
बचे नव-केवल-लब्धिरूप क्षाथिकभाव ४6 । सो तव लब्धियो 
में से क्षायिकदान (दिव्यध्वनि रूप में) क्षाथिक लाभ 
(आहार लिए बिना ही दिव्य अनत पुद्गलो के आदान रूप 
में) क्षायिक भोग (पुष्पादिवृष्टि रूप में) और क्षायिक 
उपभोग (अष्ट प्रातिहाये रूप मे) अरहंतो में है और केवल- 
ज्ञान, केवलदर्शन व सम्यक्त्व तथा वीय॑ भी कर्मों की क्षय 
अपेक्षा में सशरीरी भरहन्तो केवलियों तक ही सीमित है। 
सिद्धों के तो सम्यक्त्व, अनन्तर्दर्शन, अनन्तज्ञान, अगुरुलघुत्व, 
अवगाहनत्व, सूक्ष्मत्व अव्यावाधत्व और अनतवीर्यादि सभी 
गुण सर्वंथा ही पर-निरपेक्ष, स्वाभाविक और अनत है, उनमे 
किसी भी पर-भाव की अपेक्षा नही है । आचार्य श्री उमा- 
स्वामी और अन्य टीकाकारों ने भी इस थात को स्वीकार 
किया है कि-- 'ध्रन्यश्र केषल सम्यवत्व ज्ञानदर्शन सिद्धत्वेम्य:' 
सूत्र में 'केवल' शब्द अन्य भावों के परिहार के लिए है 
(किसी गुण के विशेषण बनने के लिए नही) । सूत्र का अर्थ 
है कि अपवर्ग में सम्पक्त्व, ज्ञान, दर्शन और सिद्धत्व के 
सिवाय (इनके सहचारी भावों को छोड़कर ) श्रन्य भाव 
नहीं होते । तथाहि - 'ग्रन्यश्रशब्दों बर्जनाथ:' तन्निभित्तः 
सिद्धत्वेश्प इतिविभक्ति निर्देशः--रा० वबा० १०/४/९ | 
फलत :-- जीव और पसिद्धों मे एकत्व स्थापित करता सभव 
नही । अत:--'सिद्धा ण जीवा' कथन ठीक है । 

घेतन आत्मा का गुण : (चेतनत्व) : 

“» आगमो भे उपयोग लक्षण के सिवाय एक लक्षण और 





कप अप + 2 कप के मसले लक पट 202 
कु “अनंत प्राणिगणानुग्रहकर सकलदानान्तरायसक्षयादभयद।नम्‌ ।' 
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मिलता है और घवलाकार ने उसका भी सकेत किया है 
ग्रौर वह है चेतन का गुण--चेतना। (मालुम होता 
है आचाये ने चेतना को चेतन का गुण मानता है और 
जीव का गुण जीवत्व ही माना है-जिसे वे 
ओऔदबिक मान रहे है) यहाँ चेतना से ज्ञानदशेन 
अपेक्षित है । प्रतीत होता है कि उक्त लक्षण आत्मा के 
आत्मभूत लक्षण को दृष्टि मे रखकर किया गया है ओर 
धवला के 'चेदणगुणमबलम्ध्ययरुविदमिदि' की पुष्टि करता 
है। तथा पूर्वोक्त 'उभयनिमित्तवशादुत्पद्यमानश्चतन्यानु- 
विघायोी परिणाम: उपयोग. लक्षण आत्मा के अनात्मभूत 
लक्षण को दृष्टि मे रखकरकिया गया है। इनमे अनात्मभूत- 
लक्षण का लक्ष्य कमेजन्ध जीवत्वपर्याय है, जो कर्म जन्य होने 
से छूट भी जाती है जबकि चेतना रूप त्रिकाली आत्मभूत 
लक्षण आत्मा की शुद्ध अशुद्ध दोनो पर्यायों में रहता है। 
मालुम होता है उपयोग के अनात्मघूत लक्षण को लक्ष्य कर 
ही आचार्य ने कहा है -“संसारिणः प्राधान्येनोपयोगिनो 
मुक्तेषु तव॒मावात्‌' 

ससारी प्रधानता से उपयोग वाले है, मुक्तों मे उसका 
अभाव होने से । 


उपयोगशब्दार्थो3पि संसारिषु मृरुय: परिशासान्तर- 
सक्रमात्‌। मुक्तेब तदभावबात्‌ गौरण' कल्प्यते -- 
राजवा० २/१०/४-५- उपयोग शब्दार्थ भी संसारियों 
मे मुख्य है, परिणामों से अन्य परिणामों में संक्रमण 
करने से, मुक्त हुओ में अन्य परिणाम सक्रमण का 
अभाव होने से उपयोग गौणा कल्प्रित किया जाता है। 
स्मरण रहे कि अनात्मभूतलक्षण में परिणामान्तरत्व है ओर 
वह सस्तारियो (जीवों) तक सीमित है जब कि सिद्धों में 
अनन्तदर्शन-ज्ञान युगपत्‌ होने से परिणामान्तरपने का 
अभाव है; वहाँ अनात्मभूत उपयोग का कोई प्रश्न ही नही । 
अन्यथा यदि उपयोग के उक्त अनात्मभूत लक्षण और आत्म- 
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निरवशेषस्पोपभोगन्तरायकर्मंण: प्रलयात्‌...... सिहासनवालव्यजनाशोक पादपछत्रत्रय-प्रभामंडल गम्भी रस्निग्ध- 
स्वरपरिणाम-देवदुदु्िप्रभुतय: ।' भ्रादि-- राजवा० ।२।४।२--४५, 


२४, वर्ण ४० कि० रै 


झूत रूप चेतन्य लक्षण में अभेद होता--दोनो को एक माना 
गया होता (जंसा कि प्रचलित है--ज्ञानदर्शन ही उपयोग 
है) तो आचाय॑ भावेन्द्रिय के लक्षण में लब्धि (ज्ञान) और 
उपयोग इन दो शब्दों को पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं देते ओर ना ही 
उपयोग के लक्षण में लब्धि को उपयोग (परिणाम) का 
निर्मित्त कारण ही बताते। स्मरण रहे कि निर्मित्त सदा स्व 
से भिन्‍न होता है। दूसरी बत चेतना का अनात्मभूत 
लक्षण--उपयोग क्षयोपशमादिजन्य होने से मात्र संसारियो 
(जीवों) में ही होता है । नित्य और शुद्ध चेतन--आत्मा 
में नहीं होता । 


ऐसा भी प्रतिभासित होता है कि आत्मा के उक्त अशुद्ध 
ओर शुद्ध जैसे दो प्रकारोके परिचय कराने हेतु श्लोक वाति- 
ककार ने भी विधान किया है। वे लिखते है--निश्चय ही 
चेतन्यम।त्र उपयोग नहीं होता, जिसे जीव का लक्षण 
माना जाय; अपितु उसके साथ कर्म के क्षयोउशमादिजन्य 
चैतन्यानुविधायो-परिणाम उपयोग होते है। यानी जीव में 
चैतन्य (आत्मा का व्यापकगुण ) और व्याप्य जैसे चेतन्यानु- 
विधाथी परिणाम--दोनो होते है तथा प्रधान (शुद्ध आत्मा 
जिसे हम सिद्ध नाम से कह रहे है) में केवल चेतन्य होता 
है; चेतन्यानुविधायी परिणाम नही होते । इस प्रकार जीव 
भौर सिद्ध दोनो में त्रमणश:- हेतुद्धय होने और न होने जैसे 
भिन्न-भिन्न दो विकल्प है। उक्त सदमे में मालुम होता है 
कि मोक्षमार्ग प्रसंग में 'जीव” नाम का जो सकेत है, वह 
मात्र चेतन (आत्मा) को अशुद्ध दशा को लक्ष्कर जीव-- 
अर्थात्‌ ससारी को, क्रमवद्ध तत्ततों के परिज्ञानार्थ है और 
क्रमबद्ध मोक्षमागं दिग्दशंन मात्र में है, क्योकि अशुद्ध को 
ही शुद्धि की ओर जाना होता है--शुद्ध तो स्वय वर्तमान 
में शुद्ध है ही, उसे सबोधन की क्‍या आवश्यकता ? 


'अनञ्र हिन चंतन्यमात्रमुपयोगो यत्तस्तदेव जीवस्य 
लक्षण स्थात्‌ । कि तहिं ? चेतन्यानुविधायी परिणामः, स 
चोपलब्धुरात्मनो, न पुन: प्रधानादे: चेतन्यानुविधायित्वा- 
इभावप्रसंगात्‌ ।-- न चासावहेतुको वाह्माउम्यन्तरस्य च 
हेनोदंयोपात्तनुपात्तविकल्पस्थ सन्तिधाने सति भावात्‌ ।' 

-+श्लोक व० २/८ 


अनेकान्त 


उपयोग के बारह भेद : 

शास्त्रों में उपयोग के जो बारह भेद कहे गए हैं वे 
कर्मों की अपेक्षा में, चेतन के जनात्मशृत लक्षण को दृष्टि 
में रखकर किए गए हैं। क्योंकि उपयोग क्षयोपशम जन्य 
अवस्था में ही संभव है ओर सिद्धों में उसकी संभावना 
नहीं। सिद्धों में जो केवलदर्शन और केवलश्ञान का व्यपदेश 
है, वह असहाय दर्शन-ज्ञान के भाव में है-उपयोग के भाव में 
नही | अरहन्त भगवन्तों में भी जीवत्व के कारण, उपयोग- 
रूप में व्यपदेश उपचार मात्र है । 


वास्तव में तो शुद्ध-चंतन्य अभेद है, उसमें जो मति- 
ज्ञान आदि जैसे भेद दर्शाए गए है वे कमपिक्षित दश्शा के 
सदर्भ में ही है और उनके निभ्भित्तान्तरोत्पन्न विभिन्‍न 
नामकरण भी परस्पर में एक दूसरे में भेद दर्शाने की दृष्टि 
से ही किए गए हैं- प्रथक्त्व बताने को किए गए हैं---वे 
सब भेद परापेक्षित हो है। सिद्धों के स्वाश्रित होने से वे 
असहाय-अनते शुद्ध ज्ञान-दर्शन के घनी है। उनमे ज्ञान-दर्शन 
तो है पर, क्षयोपशम जन्य जैसा उपयोग नही है। और 
उपयोग न होने से वे जीव श्रेणी मे भी नहीं है । फलत:--- 
'सिद्धा ण जीवा' कथन उच्चित है । 


इतना ही नहीं । राजवातिककार ने तो जीव के लक्षण 
उपयोग को इन्द्रिय का फल तक कह दिया है--इन्द्रियफल 
मुपयोग: /--- २/१८/३ और कारण धर्म में काये की अनु- 
वृत्ति मान ली है। ऐसे मे जब उपयोग इन्द्रियजन्य फल है 
तब वह फल अतीन्‍्द्रिय, अशरीरी सिद्धों में कहाँ से कंसे 
पहुच गया ? जो उन्हें उपयोग लक्षणवाले जीवों में बिठाया 
जाने लगा | यदि “इन्द्र! शब्द के आत्मवाची रूप से यथा- 
कथचित्‌ इन्द्रिय शब्द भी माना जाय, तो जहां चेतन का 
स्वरूप स्वाभाविक और कल्पनातीत है वहां फल मानने की 
कल्पना कोरी कट्ायना खर-विषाणवत्‌ ही होगी । धवला- 
कार तो पहिले ही कह चुके हैं कि--- क्षयोपक्ष मजन्य उपयोग 
इन्द्रियजन्य है, वह सिद्धों में नहीं है ।--देखें घवला० 
११३३, फलत:--सिद्धा ण जीवा! यह आचाये का वाक्य 
सर्वंथा युक्ति-सगत है और ठोक है । 





सिद्धा "ण जीवा--धवला श्र 


एक समाधान : 

यद्यपि आयु के सबंध से “जीवत्व' मानने का 
राजवातिककार ने आपत्ति उठ'कर खण्डन [क्या है और 
जीव-॥' का पारिणामिक मानने को पुष्टि की है 
आयुरद व्यापेश्श! जोवत्व न पारिणासिकमसितिचेत्‌; नए; 
पुद्गलद्रव्य पंबंधे सत्यन्यद्रव्यसामर्थ्यामावात्‌ ।/ ॥३॥-- 
स्थादेतत्‌ - भ्रायुद्र व्यो दयाज्जोवती ति जोबो नानादि पारि- 
रणामिकत्वादिति; तन्‍न, कि कारण ? पुद्गलद्रव्यसंबधेसत्य- 
न्यद्रव्यसामर्थ्या भावात्‌ | श्रायुहि पौद्गलिक द्रव्यम्‌ । यदि 
तत्सबधाज्जोवस्यथ जीवत्व स्थात्‌; नन्‍्वेबम यद्रव्यस्थापि- 
धर्मादेरायु: संबधाज्जीवत्व स्यात्‌ ।”/ - गरा० बा० २७।३े 

उनका कहना है कि आयु पौदगलिकद्रव्य है 
यदि पोद्गलिकद्र54 के सबंध से जीवत्व माना जायगा 
तो अन्य धर्म-पप्रम आदि द्रव्यों में भी जीवत्व मानना 
पड़ेगा (क्योकि उन >व्यों से पुद्गला का सदाकाल सबंध 
रहता है) 

यद्यपि उक्त तर्क प्रौर समाधान प्रामाणिक आचाये का 
है और ठीक होना नाटष्टिए, जा हमारी समझ से वाहर 
है--इसे विद्वान विचारे। तथापि हम तो ऐसा समझ पाए है 
कि उक्त तक 'जीवत्व के औदधिक-भाव, होने को निरस्त 
करने में कँसे भी समर्थ नहीं होगा ? यत --उक्त प्रसंग के 
प्रनुसार धर्म आदि द्रव्यों मे जीवत्व आ जाने जैसी आर्पत्त 
इसलिए नहीं बनती कि जिस पुदुगलद्रठ्प मात्र के सब्रध 
से अकलकस्वामों धर्म आदि द्रव्या में जीवत्व ल'ने जैमो 
आपत्ति उठा रहे हैं, वह १दगलद्रव्यमात्र के सबंध को 
बात घथला,र₹ के मत से मेल नहीं खाती । अपितु 
घबलाकार वे मत में वह मात्र पुदुगल द्रन्‍्य ही नही बल्कि 
पुदूगलकार्माणवर्गंणाप्रो में “ पायपूर्वक (फलदान की शक्ति 
को लिए हुए) स्थितिरूप मे आत्मा से बन्ध को प्राप्त आयु 
नाम का एक कमसंविशेष है, जो कि चेतन में ही सभव है, 
घर्मं आदि अचेतन द्रव्यों में उसकी (इन द्र॒ध्यों क अचेतन 
होने से) सभावना ही नहीं। फलतः उनमे जीवत्व आ जाने 
की शका करता अशक्य है । फिर, उदय क्षय, क्षयोपशम, 





2, न 'आऊदाणजीव। एबं भर्णात सब्वण्हु । 
जीवित हि तावज्जीवाना स्व!युकम दियेनेव' 


आदि कर्मों से स्बाधत है -मात्रपुदूगल से सबधित नही । 
पुदरगल और कर्मंपुद्गलो में क्या भेद है इसे सभी जानते हैं। 
अतः: स्पष्ट है कि घवलाकार अपनी दृष्टि में ठीक हैं--- 
जीवत्वब कर्मोरयजन्य* है और इसीलिए 'सिद्धा ण जीवा' 
जैप' कथन युक्ति-सगत है। 


संसारी और मुक्त : 

' गन उठता है कि यदि धवलाकार आचार्य क॑ तत में 
सिद्ध भगवान्‌ जीव-सज्ञक नहीं तो आचाय॑ ने जीवों के 
संमारिणोमुक्ताश्च' जैसे दो भेदो से समन्वय कंसे बिठाया? 
इस विषय में हम ऐसा समझ पा! है कि --जहां तक जीव 
सज्ञा या जीवत्व का प्रश्न है, आचार्य इसे औदयिकभाव 
जन्य मानते है और वह औदयिक होने से ही सिद्धों मं सभव 
नही । हाँ, जहाँ आचाय॑ ने उक्त प्रसग से जीव और जीबत्व 
वत निषध किया वटाँ यह भी कह दिया हे कि चेतन के भरुण 
को अवलम्बन कर प्ररूपणा की गई है। इससे विदित होता 
है कि आचार्य की दृष्टि शुद्धत्वाश्चित रही है और इस 
प्ररूपण में उन्होंने चेतन के गुण को मूल स्थाई मानकर उसे 
जीवत्वपर्याय और सिद्धत्वपर्यायथ जैसे दो भागों में बाँटा 
है । चेतन की मर्वे कर्म रहित अवस्था सिद्धपर्याय है और 
कम सहित चेतन की अवस्था (कमंजन्य होने से) जीव- 
पर्याय है और जीव-संज्ञा समारावस्था तक ही सीमित 
है---अन्य आचार्यों की मान्यता जो हो ? 


यदि कथचित्‌ हम जीवों में भी संसारी और मुक्त 
खोजने लगे ओर वह इसलि' कि ये जीवो के ही भेद कहे 
गए है । तो हम इस पर विचार कर सकते है कि छलद्यस्थ- 
जीव समारी और कंबनज्ञानों जीव मुक्त कहे जा सकते है । 
क्योकि अरहन्त जीव है और वे चेतनगुणघ।ती चार घातिय। 
कर्मो से मुक्त हो चुके है - उन्हे आत्मगरुणो को पूर्ण प्राप्ति 
हो चुको है, उन्हें सकल-परभात्मा और जीवनमुक्त 
कहा ही गया है। यहाँ जीवन्मुक्त का अर्थ जीत 
होते भो मुक्त है -रसा लेना चाहिए। शेष चार 
अघातिया कर्म तो जली रस्सी की भाँति अकिचित्कर 


कुन्ठकुन्द, गमयसार- २५॥-२५२ 
-“ अमृतचन्द्रश्चाय ० बही 
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हैं उन कर्मों की स्थिति शरीर!श्रित होने मात्र है, और 
वे अग्नि में तप कर शुद्ध हुए स्वर्ण के ऊपर उभरी 
हुई उस बिट्वकालिमा की भांति है जिसका स्वाभाविक रूप 
से झना शेष हो--जो स्वय झटके में झड जाती हो-- 
सुबर्ण में पुन विकार न कर त्षकती हो | मोक्ष में जिन्हें 
'मुक्तजीव' नाम से कहा जा रहा ह, वे मुक्त चेतन है। 
जीव-पर्याय की तो उस अवस्था तक पहुंच ही नही है। 

उक्त सभी कथन से ऐसा न समभाना चाहिए कि मुल- 
तस्व में भेद हो जायगा या कमी-बेशी हो जायगी। यह तो 
आचार्यों की कथनशली ओर व्यापक-चिन्तन का परिणाम 
है, नाम बदलाव है । 'जीव या जीवत्व' न कहा चेतन या 
चेतनत्व” कह दिया शुद्ध पर्याप्र को 'मुक्तजीव न कहा 
“सिद्धं कह दिया। मूल तो रहा ही। सब अपेक्षा दृष्टि है। 
व्रव्य का लोप नहों : 

हम यह पुनः स्पष्ट कर दे कि हम अपना कुछ नही 
लिख रहे, आचार्य की दृष्टि समझने का यत्न ही कर रहे 
है। मालुम होता है कि आचाय॑ की दृष्टि मे 'सद्द्वव्य- 
लक्षणम्‌', गृण-पर्ययवद्द्रव्यम”! और 'नित्यावस्थितान्य- 
रूपाणि' तीनों सूत्र रहें है और उन्होने तीनों की रक्षा की 
है। वे चेतन के चेंतन्य गृण वी त्रिकाली सत्ता को स्वीकार 
कर उसे सत्‌ भौर नित्य बनाए रहें है और कमं-जन्य 
जीवत्व पर्याय को '“सिद्धत्व” रूप में स्वीकार कर परिवतंन 
भी मानते रहे हैं। और पहिले लेख मे हमने भी बार-बार 
संशा के बदल व की ही बात लिखी है--किसी मूल के ध्वस 
की नहीं । यत.--हमारा लक्ष्य आचार्य को समझना है, 
जनता में वितण्डा करमा नही । यदि किसी पिता ने किसी 
कारणवश अपने बेटे का नाम विजय से बदलकर संजय कर 
लिया, तो क्‍या उस बदलाव से मूल बेटे का लोप हो गया ? 
जो ना समझी मे उसकी माँ रोने चंठ जाय और स्थिति को 
न समझ, नाम बदलने वाले को बोसने लगे ? 

स्मरण रहे आचार्य जीवत्व को शुद्धतत्त्व मानकर नहीं 
चले अपितु उन्होने चेतन की जअशुद्ध पर्याय-जीवत्व को 
ओऔदयिक पर्याय और शुद्ध चंतन्य को 'सिद्धत्व” रूप में देखा 





अनेकान्स 


है । इन दोनों पर्यायो में लक्षणभेद (जैसा ऊपर दिखाया) 
से भेद है: यत: हर जीव में दम प्राणों मे न्यूनाधिक प्राण 
है। यहाँ तक कि विग्रहठ गति म भी यह जीव काय प्राण से 
अछूता नहीं--वहाँ भी तेजस और कार्माणरूप काय-प्राण 
विद्यमान है। आचाये के मन्तव्य के प्रकाश में यह सिद्ध 
होता है कि--कर्मोदयाश्रयी-औपपाधिक जीव-जी वत्वसज्ञक 
जैसे दोनों नाम और भाव स्थायी नही--कर्म-सत्ता पयेन्त 
है और सबं-कर्मो के विच्छेद को प्राप्त चेतन्य-आ्ात्मा सिद्ध- 
सिद्धत्व संज्ञक है ! 
नयों को सीमा : 

स्मरण रहे--नय वस्तु के एक देश को ग्रहण करता 
है। जिस समय एक नय उभरता है तब दूसरा नय मौन 
स्थिति मे बना रहता है--उभर कर समक्ष आए और गोण 
किए गए किसी तत्त्वाशका अस्तित्व समाप्त नहीं हो जाता । 
भाव ऐसा है कि नयथ द्वारा किए विवेचन मे द्रव्य के गुणों 
ओर पर्यायो को पूरा ग्रहण न किया जाने से उस विवेचन 
को पूर्ण नही माना जा सकता-जैसा कि लोक-व्यवहार 
बन गया है--'अमुक नय से ठीक है और अमुकनय से ठीक 
नही है ।/ यदि एक नय से ही स्वंधा अर्थ का ग्रहण या 
ज्ञान हो जा सकता होता तो प्रमाण की आवश्यकता ही न 
रह जाती ? फलत. जहाँ भी वस्तु का विवेचन तयाधीन हो, 
वहाँ दोनों नयो के दृष्टिभूत यूर्ण तत्त्व को एक साथ लेकर 
चलना चाहिए । उदाहरणत:-- 

“तिक्‍्काले चदुपाणा इंदियबलमाउ श्राशपाणोय । 

व्यवहारा सो जोवो णिच्चयरा यदोदुचेदणा जस्स ॥' 

अर्थात्‌ जिसमे प्राण हो उसे व्यवहा रतय से और जिसमे 
चेतना हो उसे निश्चयनय से जीव वहा है। इसमे न केवल 
व्यवहार से कहा गया पूर्ण जीव है और न केवल निश्चय 
से कहा गया पूर्ण जीव है अपितु दोनो को मिलाकर कहा 
गया जीव है। याती जीव मे एक काल मे प्राण भी है और 
चेतना भी है | यदि अकेले प्राण ही जीव का लक्षण हो या 
अकेली चेतना हू! जीव का लक्षण हो ती नयाधीन होने से 
यह पदार्थ की एकपक्षीय (अधूरी) ही पकड होंगी*---जब 





॥ााणणणणनणणणणणणननााााााभामाणमाममामममाणाााभाााभााााााआअआइइइइइ इइरभअ बल 
# 'प्रमाणपरिगहीताथेकदेशे वस्त्वध्यवसायों न ज्ञानम, तत्र वस्त्वध्यवसायस्यापितवस्त्वशे प्रवाशतानपित वस्त्वशस्य 


प्रमणत्वविरोधात्‌ । किच न नये; प्रमाणम्‌, प्रमागव्यपाश्रयस्य वस्त्वध५बतायस्य तद्विरोधात्‌ ।*' ' भिन्‍नकाय॑दुष्टेवा 
ने नयः प्रध्ाएम्‌ ।- १६६ --जयघधवलासहिदेकपायपाहुडे पेज्जदोसविहत्ती १ गाथा १३-१४ पूृ० २०० 


सिद्धा ण जौबया--धबयला २७ 


कि दोनों ही नय स्वतंत्र रूप से एक देश को ही ग्रहण करते 
हैं और पदार्थ अपने मे पूर्ण होता है और पूर्ण पकड़ नय के 
चश की बात नहीं। फलत: पूर्णवस्तु-ज्ञान के परिश्रक्ष्य में 
दोनों नयो-प्राह्म लक्षणों को समकाल में मानना ही युक्ति 
संगत है और आचाये ने धो एक साथ ही दोनों नथो द्वारा 
जीव का लक्षण किया है--जो प्रमाणभूत है और इस भांति 
जीब में प्राण और चेतना दोनों ही एक साथ में मानना 
युक्ति समतहै--जीव में दोनों लक्षण एक स'थ होने ही 
चाहिए ओर है तथा उक्त भाव लेने से गाथा में गृहीत 
“तिक्‍कराले” की सगति भी बैठ जायगी । अन्यथा 'तिक्‍्काले 
चदुपाणा' मे 'तिक्काले” का क्‍या भाव्र है ? यह भी सोचता 
पड़ेगा। सिद्वो मे तो केवल एक चेतना मात्र है। इस भाँति 
धघवला का 'सिद्धा ण जीवा' युक्ति समत और ठीक है । 


उपयोग क्या ? 

चलते-चलते इस प्रसग मे हम एक बात और स्पष्ट 
कर दें कि उपयोग के उक्त लक्षणों के प्रकाश से उपयोग 
का अर्थ मात्र शुद्ध ज्ञान या शुद्ध दर्शन मात्र जैसा नहीं 
ठहरता अपितु उपयोग “आवरणकर्म के क्षयोपशम 
निमित्त को पाकर होने वाले चेतन्यानुविधायि परिणाम” 
का नाम होता है। इस उपयोग मे अशुद्ध चेतना (ज्ञान- 
दर्शन) कारण है और उन कारणों से होने व।ला परिणाम 
उपयोग है और वह उपयोग दो प्रक्रार के अवलवनों से 
होने के कारण दो प्रकार का कहां गया है--जशानोपयोग 
भर दशेनोपयोग | जो उपयोग ज्ञानपुरवंक होता है वह 
ज्ञानोययोग और जो दशेनपूर्वक होता है वह दर्शनोपयोग 
कहलाता है और इस प्रकार मतिज्ञानादि के निमित्त से होने 
वाले उपयोग उस-उस ज्ञान के नाम से मतिज्ञानो।योग 
आदि कहलाते है और चक्षु आदि पूर्वक होने वाले उपयोग 
चक्षदर्शनोपपोग आदि नाम में कहे जाते है। इसी प्रकार 
के उपयोग जीव के लक्षण है और इस प्रकार के उपयोग 
जीव में ही होते है, सिद्धों म॒ नहीं। इसीलिए जीव के 
लक्षण मे वहा गया है--'उपयोगो लक्षणम्‌ । भातर ऐसा 
है कि जहाँ चेतना उपयोग रूप हो वहाँ हक संज्ञा है श्रौर 
जहाँ चेतना शुद्ध- ज्ञान-इशन रूप हो वहाँ 'सिद्ध' संता है 


और इसीलिए पे : ते कहा है--'सिद्धा ण जीवा: । 


आत्मा शब्द का प्रयोग 

मोक्ष और मुक्त मे क्या अन्तर है यह तो हम बाद में 
कभो लिखेंगे। हाँ हमने मोक्ष प्रसंग में आचार्यों के कई ऐसे 
मन्तव्य देखे है, जिनमें चेतन्य आत्मा की शुद्ध अवस्था होने 
का उल्लेख है, (कही जी। की अबस्था का निर्देश हो तो 
हमें मालुम नही) तथाहि-- 

“निरवशेषनि राकृतकर्ममलकल ऊस्याशरी रस्यात्मनो अचि- 
ज्ञानादिगुणमव्यावाधघसुखमात्यन्तिकम - 
: प्रारम्भिक ० 


त्यस्वाभावविक 
वस्थान्तरं मोक्ष इति । --सर्वा० 
'जीवहें मो परमुक्खु मुणि, जो परभप्पय लाहु । 
कम्मकलक विमुक्काह, पणिय बोल्लहिं साहु | 


परमात्मलामो मोक्षोभवतीति'*''*"*-******* । 
+-परमात्म० १३६ 


'कृत्स्नकर्म वेयोगेसति स्वाधीनात्यन्तिक ज्ञानदर्शना- 
नुपमसुख झ्रात्मा भवति ।त० रा० वा० है।*॥२० 
ससव्वस्सम कग्पणों जो खयहेंद्‌ भ्रप्परणों हु परिणामों |” 
न द्रव्य ७ ३७ 
'आत्मबन्धयोदिधाकरणं मोक्ष: 
--समय० भात्मख्याति २८८ 
'निर्मेला निष्कल. शान्‍्तो निष्पन्नों उत्पन्तनिव त्त: । 
कृतार्थ. साधु बोधात्सा यत्रात्स्ा तत्पदं शिवम्‌ ॥।' 
-ज्ञाना० ३॥६ 
इतके सिवाय द्रव्य-सग्रह के मोक्षाधिकार में 'आत्मा' 
शब्द की भरमा? है, जीव शब्द की नहीं । शायद जीव का 
परिहार करते या आत्मा ओर जीव मे भेद दर्शाने के लिए 
ही ऐसा किग्रा गया हो अन्यथा प्रारम्भसे जीव को प्रमुख 
करके व्याख्यान करने के बाद, मोक्षाधिकार मे उसकी 
उपेक्षा क्यो ? देखे --अ त्मा के निर्देश--ब्रव्य-सप्रह गाथा, 
३६, ४०, ४१ ४२, ५०, ५१, ५२, ५३ और ५६ आदि | 


मूलतत्त्व क्या ? 

विचारना यह भी होगा कि जिस जीव तत्त्व को मोक्ष 
क्रम भे मूल मानकर चला जा रहा ह वहें जीव' मूल तत्त्व 
है या मोक्षपागं दर्शाने के प्रसग मे चेतन की अशुद्ध-- 


ससारी अवस्था ? या उसके मूल में कुछ और बंठा है ? 


रष, थर्ष ४०, कि० १ 


यदि उसके मूल में कुछ और बैठा है तो मूल तत्त्व 'जीव' 
कैसे होगा ? वहाँ तो जो बंठा है वह ही मूलतत्त्व होगा--- 
मूल तत्त्व वह होगा जिसके कारण जीव 'जीव-संशक है । इस 
प्रसंग में इस प्रश्न का समाधान ग्रपने मे कीजिए कि वह 
जीवत्व के क।रण जीव है या जीव होने के कारगर से उसमें 
जीवत्व है ? हमारी दृष्टि से तो जीवत्व होने के कारण 
से उसकी जीव संज्ञाहैन कि जीव संज्ञा पहिले और 
जीवत्य बाद में है । यदि जीवत्व के बारण से जीव : तो 
जीत्॒त्व के औदयिक होने से जीव-सज्ञा भी नश्वर ठहरतो 
है । यदि हमारा कैँथन ठीक हो तो मूलतत्त्व चेतन, अचेतन 
(जैसा कि आचार्य की अभीष्ट है) ह्वी 5हरेगे और जीव, 
जैसा नाम कर्म-जन्य और व्यवहार मे आया हुआ रूप ही 
ठहेगा । फलत:-- जीव के सबध में, आगम के परिप्रेक्ष्य 
में जिसे गृणपर्ययवद्द्रव्यम्‌' लक्षण से कहा गया है, वह 
मूल-द्रव्य चेतन- -आत्मा है और 'जीव' व 'सिद्ध' दो उसकी 
पर्यायें है मौर 'जीवत्व व 'सिद्धत्व” उनके गुण हैं। इसीलिए 
'जेदणगुणमवलम्बिय परुविद' ऐसा कहा है और इसी चेतन 
का शुद्धरूप सिद्ध है, फलत:--'सिद्धा ण जीवा । कथन 
ठीक है। 


फिर यह भी सोचिए कि जब जीव से जीवत्व और 
चेटन से चेतनत्व शब्दों की संगति उपयुक्त हो, तब जीव मे 
क्मोदियजन्य जीवत्व जैसी उचित सगति को त्याग कर, 
जीव में विषम-शब्द चेतनत्व की सगति बिठाना और 
कहना कि- जीव का गण चेतनत्व है, कहाँ तक उच्तित 
है--जब कि जीव का लक्षण उपयोग है और उपयोग 
क्षबौपशमजन्य होता है। फिर---तब, जब कि जीव-जी बत्व, 
चेतन-चेतनत्व जैसे दो पृथक्‌-पृथक्‌ नाम ओर गुण थी 
पृथक-पृथक्‌ रूप मे प्रसिद्ध हो। हमारा कहना तो ऐसा है 
कि जीव का गण जीवत्व है और चेतन का गुण चेतनत्व 
है--दोनों प्रथक्‌ू-प्रथक नाम ओर पृथक्‌-प्थक गण है। 


अने कोन्त 


चे।न-चेंतनत्व शब्द व्यापक हैं और जीव-जीवत्व शब्द 
व्याप्प (संसार तक सीमित) हैं। आचार्य की दृष्टि में: 
ओऔदयिक होने से 'जीवत्व” नश्वर है और चेतन त्रैकालिक 
सत्तावान है। इसीलिए आचाय॑ ने चेतन के गुण को 
प्रमुखता देकर जीवत्व का परिहार किया है और ईंसी 
परिप्रेक्ष्य में कहा है--'सिद्धा ण जीवा ।--- 


क्या अशुद्ध की श्रद्धा सम्पग्दर्शन है ? 


उक्त प्रसग को लेकर किसी ने हमारा ध्यान इस ओर 
भी खीचा कि यदि 'जीक-को चेतन की अशुद्ध पर्याय 
मानेंगे तो सर ग्वशेत के लक्षण में सात तच्त्वों के श्रद्धान मे 
जीव (अजुद्ध पर्याय) का श्रद्धान क्यों कहा ? क्या अशुद्ध 
का श्रद्धान सम्पग्दर्शन है ? प्रश्न तो उनित है; वर, #म 
इस विषय में ऐसा समझे है #--- 


मोक्षमागे के प्रसग में भेद-विज्ञान को प्रमुखता दी गई 
है और सम्यसर्णन, सम्गस्ज्ञान भी बिना भेद-विज्ञान के 
नही होते । स्व में रव-रू। और पर में पर-रूप से श्रद्धा व 
ज्ञान करने से सम्यग्द्शन'दि होते है। जहाँ बेवल एक 
(शुद्ध या अशुद्ध) ही हो वहाँ भेद-विज्ञान कैसा ? किसका 
और किससे ” मोक्षमार्ग की खोज भी क्‍यों होगी ? आ।: 
जीवादि के श्रद्धान व ज्ञान को हो माक्षमार्ग कहा है। जीब 
में चेतन स्व है ओर विकारी भाव 'पर' है -इनसे ही 
द-विज्ञान सध सकेगा और मोक्षमार्ग बन सकेगा । इसके 
अतिरिक्त जो मोक्ष हा चुके है--जिन्‍्हे मागे को खा।ज नही, 
उनमे सम्यक्त्व 'अत्मानुभृति' के लक्षणरूप में विद्यम।न ही 
है--भेद-विज्ञान की अपेक्षा नहीं! ऐसी आर्माओं को 
लक्ष्यकर ही कहा गया है---सिद्धा ण जोबा ।-- 


ब।र गंग मदिर दिल्‍्तो-२ 


जरा सोचिए 


१. श्रपरिग्रह की जीवित मूर्तियों की रक्षा : 


हमने कब कहा कि--जो विचार हम दें उन्हें लोग 
मानें ? तथ्य को न मानने का तो लोगो का स्वभाव जंसा 
बन बैंठा है। भला; जब लोगों ने तीर्थंकरो के बताए 
अपरिग्रह मार्ग की अवहेलन। कर उस मार्ग पर अनुगमन 
न किया, परिपग्रह जुटाने मात्र में लगे रहे, तब हम एस 
खेल की मूली है, जो उन्हें अपनी बात मनव। सके ? खैर, 
लोग मानें न माने. फिर भी हमे तो अपनी बात कहना हो 
है, भस्तु । हम अपरि ग्रह के विषय को ही आगे बढा रहे है 
और पुनः लिख रहे हैं कि यदि लोग परिग्रह-गरिमाण त 
कर सके तो न करे; पर, अपरिग्रह की जीवित मूर्तियों को 
तो तीर्थंकर मार्ग पर'चलने दे, उतको मार्ग से च्युत करने 
के साधन तो न जुटाएँ। स्मरण करे कि--वह कौन-सी 
शुभ घडी रही होगी जब उन्होने परिग्रह से मुंह मोड, इप 
दिशा में पग बढाया होगा --नग्न होकर परीषह सहने ओर 
ममत्व-त्याग के भाव में कच-लोंच किया होगा । यदि हम 
उन्हें आदर्श-मुनि, त्यागी बने रहनेमे साधन बन सऊें, उन्हें 
शिथिल न करने जैसे साधन जुटाते रहे, तो जिन-धर्म का 
अपरिग्रही--वीतरागी मुनि-मार्ग सदा-सदा अक्षुण्ण रह 
सकेगा तथा उसके सहारे लोग भी ज॑ंनी बन या बने रह 
सकंगे | 

मानव बहा स्वार्थी बत गया है । अपने स्वार्थपूर्ति के 
मार्ग मे कुछ लोग अन्‍्यो की गरिमा णा उनके पदों तक का 
ख्याल नही करते । ज॑से भी हो वे उतसे सासारिक भोगों 
की काप्नना रखते हैं दि० तव्यागियों खो भी घेरे रहते है भौर 
वहाँ भी अपनी यश-प्रतिष्ठा कायम रखना चाहते है, 
आखिर क्यो न हो ? वे भी तो उन्ही स्वार्थी मानवो में से 
हैं, जिन्हें मानव संवोधन देते भी लज्जा आती है। भला, 
कहाँ का न्याय है कि लोग अमानवीय कृत्य करते रहे, 
मान्‍्यों और पूज्यों को गिराने के साधत जुटाते रहे और 
मानव कहलाएँ ? 


हमने पहिले इशारा किया था वह जीवित धर्म-मूर्तियों 
की अक्षुण्णता के मार्ग में था| हमने लिखा था--- मुनि श्री 
के बहाने हम ऐसी किसी भी सस्था के खड़े करने के पक्ष 
में नही, जिसमे अर्थ सम्रह करने या उसके हिसाब के रख- 
रखाव का प्रसंग हो । हम तो मुनि श्री को प्रचार के 
साधनों-- टेव-रकाडे र, माइक, बीडियो ओर मच आदि से 
भी दूर देवना चाड़ते हैं। हम चाहते है कि >मुनि श्री का 
घेराव न किया जाए। यदि उनमे कुछ धर्मोपदेश सुनना हो 
तो उनके ठहरने के स्थान पर जाऋर ही सुना जाय। 
मुरति श्री का जयकारा करना कराता उन्हें समूह की ओर 
खींचना उन्हे मार्ग से च्युत करने जैमे मार्ग है। इनसे माधु 
का अह बढ़ता है, यशलिप्सा होती है, राग-रजना होती है, 
और वह जिसके लिए दीक्षित हुआ है उप्त स्व-स।धता से 
वचित रह जाता है, पर-सुधार के चक्कर में पड़ जाता है : 
आदि । 

अभी-अभी हमे एक पत्र मिला है जो एक प्रतिष्ठित 
सम्रात्त ज्ञाता का है और जो मुनिभक्त भी हैं। पाठक 
देखे कि आज अवस्था कितनी शोचतीय बन गई है ? वे 
लिखते है-- 

“अब तो त्यागीवन्द (क्ष्ललक ब्रह्मचारी आदि) नई- 
नई मस्थाएंँ बनाते जा रहे / तथा किसी मुनि के साथ 
रहकर उनके नाम और प्रभाव से खूब च.दा बटोरते हैं : 
लोग तो कहते है कि घर को भी भेजते है, संघ में जो 
सचालिका नाम के जीव है, वे चोके लगाती हैं, श्राहार 
दान वसूल करती है और उनके चोएे में जो आहार देना 
चाहें वे २१/-- या ३१/-- अधित कर सकते हैं।” उन्होंने 
यह भी लिखा है कि उन्होंने “जो बातें लिखी और कही हैं 
वे सुनी हुई नही, आखो देखी हैं श्रत: सूर्य की घूप की तरह 
सत्य है” वे लिखते हैं--हमारे कुछ मान्य विद्वान्‌ इन सब 
बातों को अनदेखी करने के पक्ष में हैं, वे उपगृहन पर तो 
जोर देते है किन्तु न जाने क्‍यों, स्थितिकग्ण के लिए 
प्रयत्नशील नही होते ।* 


३०, वर ४०, कि० है 


हम उक्त पत्र का नम्दा-चौड़ा बत् उत्तर जिद्नते ? 

हमने तो उतसे साधारण निवेदन कर दिया कि--आशचर्ये 
है कि आप अब अभी भी ऐसे लोगों को मान्ध-विद्वानों जैते 
संबोधित कर रहे हैं, जब कि वे ऐसे कृत्य करके न मान्य 
रहे और ना ही विद्वान्‌। यदि वे मान्य-विद्वान्‌ होते तो 
स्थितिकरण के लिए प्रयत्नशील होते । पर, होते कैसे ? 
शायद स्थितिकरण से उनकी दक्षिण और चन्दा-चिट्ठा के 
मार्ग की ल्षति हो जाती होगी,--अवश्य ही वे अर्थी होंगे। 
मुनि के मुनि पद मे स्थितिकरण होने पर मुनि उनकी 
दक्षिणा ओर उनके चन्दा-चिट्ठा मे कंसे सहायी हो सकते । 
अस्तु ! उक्त बातें घर्म-रक्षा में कहाँ तक समर्थ हो सकती है ? 
जरा सोचिए ! 


२. विद्वानों को रक्षा और वद्धि : 
सपंडित और मसालची, ये समान जगर्माहि। 
औरन को दें चाँदना, आप अँधरे माँहि ।॥।* 

उक्त दोहा हमे किसी ने लिखा है। हमे सतोष हैं कि 
किसी ने तो वास्तविकता को समझा। वरना, इधर तो 
निम्न दोहे का अनुस्तरण करने वाले ही अधिक सख्या में 
दिखते हैं-- 

“करि फुनेल को आचमन, मोठो कहत सराहि | 

और तब हम सोचते है-- 

'रे गन्धी मति-अध तू अतर दिखावत काहि ॥४ 

हां, यह बिल्कुल ठोक ही तो है कि मसालची और 
सच्चा पड़ित दोनों की उदारता की समता नही -दोनों ही 
स्व-लाम न लेकर दूसरो को लाभान्वित करने में अपना 
और आश्रित! का पूरा जीवन तक बेवसी झर भटकन मे 
गुजार देते हैं और फिर भी उन्हे भर््स्ना के घिवाय कुछ 
नही मिलता। सच भी है, जब वे मति-अध गंधी को भाँति 
अपनो ज्ञान-छत्री गन्ध अनाडियो में बाँठते फिरें, तब नतीजा 
तो यही होना था । 

हमने किसी से 4हा था कि जिस दिन समाज के बीच 
स पंडित और त्यागी उठ जाएँग (पडित तो प्राय: उठ रहें 
हैं और त्यागियों को कुछ श्रावक उठाने के जबरदस्त 
प्रथत्न मे हैं) उस दिन समाज को कोई नही पूछेगा । आज 
जो लोग गये से अपने को जैन घोषित कर रहे हैं, उनकी 


अनेकान्त 


आगे की पीढ़ियाँ अवश्य ही अपना मुँह छिपा अपने को 
जैन लिखना तक बन्द कर देंगी, ऐसी सम्भावना है | पडितों 
और त्थागियों को ही यह श्रेय प्राप्त है, जिसके कारण आज 
घममक्षेत्र मे साधारण से साधारण व्यक्ति भी सरेआम सिर 
उठाकर जन धर्म की जब बोलता नजर आता है। 
वरना-- 

हमें बहू भमय भी याद है और देखा है--जब जनियों 
को सरे-आम नास्तिक कहा जाता था और बात-बात मे 
ललक़ारा जाता था क्रिवेग्राने धर्म के धिद्धान्तों की 
प्रमाणिकता सिद्ध करें। और जैनी थे, कि अपने को पग-पग 
पर सहमा-पहमा जैसा महसूछ करते थे -- निराश होते थे। 
ऐसप्त में पंडितो के एक सगठन की ही सूझ-बूस्त और हिम्मत 
थी, जितने अपने स्व्रार्थों को ताक में रख जगह-जगह 
शास्त्रार्थ करके धर्म क। उद्योत किया और जैनियो को चेत 
की सांस लेने के योग्य बनाया । यदि सबूत लेना है तो 
पूछिए--परलोक पे जाकर स्व० प० मंगलसेन जी बेद- 
विद्या-विश/रद से, प० राजिन्द्रकुमार जैन से, प० 
अजितकुमा र शास्त्री से, प० तुलसीराम जी काव्यतीथे से 
प० चेनसुखदास न्याग्रतीर्थ से और वीधूपुरा-इटावा के 
ब्र० कुंवर दिग्विजय सिह जी आदि से भौर मध्यलोक में 
जाकर पूछिए --दि० जैन सघ मथुरा की फायलों से (यदि 
हो तो)कि कंसे समय पर पडितो ने धर्म-रक्षा और प्रभावना 
के लिए क्‍या किया ? स्व्र० गुहवयें प० गोवालदास वरेया 
व स्व० प० गक्खनलाल जी मुरेना से भी जाकर पुछिए | 

जब्र विश्वनाथ नगरी काशी मे जेन-प्रन्थो का सरे आम 
अपमान होता था, तब पडित-त्यागियों ने क्या किया, 
उन्होने कैमे जैन आशगम की रक्षा और महृत्ता-प्रकाश का 
मार्ग खोला? यह पूछना हो तो स्वगे मे जाकर पूछिए 
पू० क्षु० प० गणेशप्रसाद जी वर्णी, बाबा भागीरथ जो 
वर्णी से और पूछिए वहाँ के बाद के कार्यकर्ता ब्र० सीतल प्रसाद 
जी से | कि कंसे इत सबने वहाँ विद्या के अध्ययन के लिए 
'स्पाद्वाद महाविद्यालय खोला ? 

हम फिर लिब रहें हैं कि--अपने श्रावक पद की 
गरिमा रखिए, त्यागियों को परिग्रह के चक्कर मे न फेंसाइए 
और उनके नाम पर नाजायज लाभ भी न उठाइव्‌ । फिर, 
वहू लाभ यश-सब थी हूं या ग्र्थ-सबधी ही क्‍यों न हो ? 


जरा सोचिए ३४६ 


दौनों ही लाभों के लोभ का त्याग करिए । विद्वानों की 
वृद्धि और रक्षा करिए, त्यागियों का स्थितिकरण ढरिए 
ओर जो शुद्ध है उन्हें शुद्ध रहने दीजिए और निम्न दोहे के 
विषय में गहराई से सोचिए, जरा ठण्डे दिल से-- 

'पंडित और मसालची ये समान जग-माँहि । 

ओऔरन को दें चाँदता आप अंधेरे माँहि॥' 


३. ती्थं-क्षेत्र रक्षा : 

तीर्थ धर्म को कहते है ओर घमर्म है वीतरागता व 
श्रपरिग्रहरूप । और क्षेत्र स्थान को कहते है जो है परि ग्रह 
का एक भेद । कैसा बेजोड जोड़ 2 तीर्थ और क्षेत्र का ? 
ऐसे बेजोड जोड़ का जोड़ बिठाना बड़ी हिम्मत का क/म 
है और तीर्थंकरो ने इसे ब्रिठाया--क्षेत्र को भी तीर्थ रूप 
कर दिया भूमि भी धर्मरूप मे पूजा को प्राप्त हुई । क्षत्र 
भी लोगो को तीर्थरूप मे अनुभूत हुए --वहाँ जाकर उनके 
भाव भी बदलने लगे। ठोक ही है--वह्‌ चन्दन ही क्या 
जो अपनी बास से अन्यो को सुवासित न करें ? वरना, 
तत्त्व-दृष्टि से तो यह कार्य अशक्य और अक्षभव ही था-- 
धर्म और परिग्रह (क्षेत्र) को एक साथ बिठाना, जो 
तीर्थक्रो ने किया । 

जब अर्से से लोगो ने तीथेक्षेत्रो कौ रक्षा की बाँग दी 
है और आज यह काये जोरो पर है, तब उक्त स्थिति में 
हमे आचार्य समन्तभद्र का "न धर्मो धारमिकेविना' याद भा 
है। भला धर्मात्माओ के बिता धर्म कहाँ सुरक्षित रहू। 
है ? धर्मरूप तीर्थंकर, क्षेत्रों को धर्मष बना सके, 
परपरित मुनि-श्रावक तीर्थ और क्षेत्रों का रक्षा म॑ समर्थ 
हुए, पर, आज तो इन दोनों श्रेणियों मे हा आचार-विचार 
दोनो भॉति ह्वास है, तब धमं और क्षेत्रों की रक्षा कंसे 
होगी ? यह गम्भीर प्रश्न बन गया है। हमारा ख्याल तो 
ऐसा है. कि -हम ससारियों के स्वभावत परिग्रही होन से 
हमारी दृष्टि भी मात्र परिग्रह (भूमि) पर ही केद्वित रह गई 
है ओर उसो के लि! हम प्रभूत धन-सग्रह में लगे हैं। 
फलत:--हम धर्म से मुखमोड़ मात्र क्षेत्र (भूमि-भवन) की 
रक्षा हेतु उद्यमशील है और येन-केन प्रकारेण उसे ही स्व- 
कब्जे मे रखना चाहते है और उस तीर्थ--ध्म को भूल 
रहे हैं जिसके कारण क्षेत्र, तीर्थ क्षेत्र कहलाए । 


लिखने की आवश्यक्ता नही और इसे लोग जानते भी 
हों, शायद उनमें चिलता भी व्याप्त हो कि केसे और किस 
प्रकार तोर्थक्षेत्र आज धर्म क्षेत्र के रूप में सुरक्षित रह 
सकेंगे ? कुछ तीथों पर तो पिकतिक वैसे वे सब साधन तक 
मिलने लगे है जो धर्म से सर्वथा बूर और राग-रंग की ओर 
आकर्षित करने वाले है। जैसे राग-रंग के बीडियो कैसिट, 
फिल्म, टी० बी० आदि। जहाँ उस काल में मुनियों ने 
तपस्या करके-परीपह सहकर और श्रावकों ने धर से अल्प- 
काल की विरति लेकर ब्रत उपवास, पुजा-पाठ, धर्म ध्यान 
कर तीर्थ और क्षेत्र की रक्षा की वहाँ आज लोग क्षेत्र पर 
ज,कर कूलर, हीटर, फ्रिव एयर कण्डोशन्ड कमरे और 
गृहस्थी के न जाने कौन-कौन से सासारिक सुख सजोने मे 
लगे है ? ऐसे मे कंसे होगी तीर्थं-रक्षा या कंसे होगी तीथ्थे- 
क्षेत्र रक्षा ? यह टेढा प्रश्न है। हाँ, ऐसे में यह तो हो 
सकता है कि हम परिग्रही लोग -परिग्रही नाम सार्थक 
करने के लिए येन-क्रेन प्रकारेण क्षेत्र (भूमि) की स्व- 
स्वामित्व हेतु--रक्षा कर सके, पर धर्म रक्षा तो उक्त 
सभी परिग्रह मे ममत्व छोड़े बिना, परिग्रह परिमाण $ए 
बिना सर्वथा असभव ही है। जबकि लोग परिग्रह 
छोड़ना तो दूर--प"रग्रह-परिमाण (वह भी थोड़े दिन का 
भी) करने को भी तैयार नही । ऐसे मे हमारी दृष्टि मे तो 
समत्व छोड़े बिना धर्मरक्षित नही और घर्म की अरक्षा 
में धर्मक्षेत्र की सच्ची रक्षा नही-- क्षेत्र रूपी, (परिग्रह) की 
रक्षा भते ही हो जाय-+अर्थ सचय भले ही हो जाय । 

सभी जानते हैं कि क्षेत्रों को तीर्थरूप प्रदात करने का 
मूल श्रेय वीतरागता की मूर्ति पूज्य तीर्थंकरों व मुनियों को 
रहा है--उन्होंने त्याग-तप से भूमि को पवित्र किया; उसे 
तीथ क्षेत्र बनाया । आज जब वोतरण्ग देव का अभाव है 
तब दमारी आँखे मुनिगण की ओर ही निहाररही हैं कि 
जिस कार्य को आज केबल लक्ष्मी के बल पर संपन्न कराने 
की चेष्टाएँ वो जा रही हैं, उस कार्य की संपन्‍नता मुनिगण 
द्वारा उहज-साध्य है । इत क्षेत्रो पर मुनिगण को (जैसा कि 
उन्हें चाहना भी चाहिए) शहरी दूषित कोलाहल से दूर--- 
आपाधापी से दुर--निरजंन एकान्त में स्वयं की आत्म- 
साधना मिलेगी और क्षोत्र भी तीथथ बने रह सकेंगे । यत:--- 
हमारी दृष्टि में तीर्थ रक्षा मे प्रभूत द्रव्य की अपेक्षा वहाँ 
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ऐसे नि:स्पूह्ली आत्म-साधको की सदाकाल उपस्थिति अपेक्षित 
है, जिनके परम-पूत चारित्र से चारो ओर धर्म तीर्थ सुरक्षित 
हो सकें और यात्रीगण भी उनकी वेराशस्यमयी मुर्ति व दिव्य 
वाणी से लामान्वित हो सके । इस उपाय में तीर्थ और क्षोत्र 
को चारित्ररूपी ठोस स्रोत होगे जबकि लक्ष्मी की प्रामा- 
णिकता की गारण्टी नहीं । कौन जाने, कब, कहां, और 
किसके द्वारा, किस प्रकार से उपाजित लक्ष्मी का उपयोग 
तीर्थ को उतना न उबार सके ? हमारे सभी धामिक भःवना 
वाले छोटे-बड़े सभी लक्ष्मीपति भी इस तथ्प को स्वीकार 
करते होगे और यदा-कदा शास्त्रों मे पढते-सुनते भी होगे 
कि वीतराग्र मार्ग में लक्ष्मी भली नही । 

हमारी भावना है कि हमारे जीवित तीथ्थे--मुनि- 
त्यागीगण घने-जनसक्रुल नगरो, कोठियो के दिख-दिखावे से 
मुख मोड़, इन क्षेत्रों की ओर बढ़ें । श्रावक उनकी तपस्या 
के साधन जुटाएँ ओर त्याग्रियो को अपनी ओर न खीच, 
उन क्षेत्रो पर जाकर उनकी वरदना-पूजा-अर्चा करें। इस 
प्रकार तीर्थ और #षोत्र दोनो सहज सुरक्षित रह सकंगे और 
यह भी चररितार्थ होगा कि जन धर्म मे भगवान नही आते 
अपितु भक्‍त ही उनके चरणों में नत होने--दूर-दूर तक 
जाते है । 

अब जरा आइए, केवल क्षेत्र-रक्षा की जात पर। 
भला, जब क्षेत्र (स्थान) ही न रहेगा तो धर्म कहा रहेगा ? 
आखिर, स्थान तो चाहिए टी । सो हमे क्षेत्र-रक्षा करने 
में इन्कार नहीं-- किसने कहा इसे न करें ? हम तो क्षोत्र 
की रक्षा का लोप नही कर रहे हैं। लोग जो रक्षा कर रहे 
हैं सूझ-बूझ से कर रहें है, अच्छा कर रहे हैं, धर्म के लिए 
स्थान सुरक्षित कर रहे है। 

पर, यह सुरक्षा तभी सफल है जब वे स्थान तीर्थ रह 
सकें। उक्त विषय में आप क्‍या सोचते है? जरा सोचिए ! 


४. भ्राविष्कारों का उपयोग कहाँ ? 

हम स'धु को साधु पानकर चल रहे है, कुछ लोगों की 
भाँति उन्हें प्रचारक या सांसारिक प्रलोभनो में अडिग रहने 
वाले तीर्थंकर मान कर नही चल रहे । हमारा लक्ष्य साधु- 
मर्यादा की रक्षा है-- अपनी स्वार्थ-साधना में उन्हें आधुनिक 
आविष्का रं|ं को ओर खीचना नही । यदि साधु में साधुत्व 
सुरक्षित होगा तो उनसे 'अवागूवपुषा' भी धर्म का पाठ 
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मिल सकेगा । हमने देखा--लोगों में आज आविष्कारों से 
लाभ लेने का मोह इतना बढ़ गया है कि--वे स्व-लाभ के 
लिए साधु को भी आविष्कारों की ओर खींचने में लगे 
हैं--कहीं माइक कही कैसिट और कही वीडियो, टेप 
आदि : सोचे, इनसे साधु को स्व-लाभ है या परायों का 
चक्कर ? 

उस दिन की घटना है, जब स्थानीय मदिर में एक 
दोपहर में एक वृद्ध आचायंश्री प्रवचन कर रहे थे। एक 

ज्जन बोले - पड़ित जी, महाराज ज॑से वृद्ध है वेसे ही 

ज्ञानप्रबुद्ध है-- पूरा आध्यात्मिक बोलते है, हृदय गदगद्‌ हो 
जाता है। पर, एनक्रे दात न होने से वाणी स्पष्ट नही 
निकलती (जैसा महाराज भी बार-बार कह रहे थे) जिससे 
लोगो के पल्‍ले अधिक कुछ नही पड़ता । यदि श्रोताओं के 
कल्याण के लिए इनके दांत बनवा दिए जायें तो बाणी 
स्पष्ट निकलेगी और लोगो को दन्त-आ विष्का र-उपयोग 
के फल-स्वरूप अधिक लाभ भी हो सकेगा । उन्होंने यह भी 
कहा -- महाराज, प्रवचन के समय माइक की भांति, दातो 
का उपयोग करे और बाद में निकाल दे । इनमें ममत्व न 
करने से महाराज में परिग्रह-दोष की तो बात ही नहीं 
उठती, ऐसा तो वे उपकार के लिए ही करेगे ? 

हमने सिर धुना कि लोगो को क्‍या हो रहा है ? वे 
अपने स्वार्थ में साधु से भी केसी-कंसी अपेक्षाएँ रखने मे 
लगे है। कदाचित्‌ आविष्कारों से अधिक और त्वरित लाभ 
लेने के विए ऐसे लोग साधु को १.७. और चित्रपटो के 
स्टेशनों तक भी खीच ले जाएं तब भी आश्चर्य नही । 
क्योकि आज के आविष्का रो मे ये दोनो सर्वाधिक आकर्षेक 
और त्वरित प्रचार के साधन है । हमने सोचा-- स्वार्थ की 
पूर्ति मे स्वार्थी क्या कुछ नहीं कर सकता ? जो न करे 
वही थोड़ा है । ठीक ही है कि-- 

'स्वार्थी दोष न पश्यति ।! 

हमारा अब तक का अनुभव तो यह है कि आविष्कारो 
के प्रयोगो के कारण से ही अधिकांश साधु अ्रपरिग्रहरूप 
साधुत्व की लीक से कटकर प्रचारक मात्र बनकर रह गए 
है--कुछ जनता के लिए और कुछ ख्याति-लाभ और यश- 
प्रतिष्ठा के लिए । और यह सब दोष है उन श्रावकों का, जो 
साधु-चर्या की उपेक्षा कर अपने लाभमात्र में साधुओं को 


माधुनिक साधन जुटाते रहे हैं। अन्यथा साधु अपने कल्याण 
के लिए बना जाता है, या मात्र दूसरों के उद्धार में अपना 
सर्वस्व खोने के लिए ? जरा सोचिए ! 


५. सिद्धों में उपयोग : एक भअ्रान्ति ? 

जब जीव का लक्षण उपयोग है, तब उपयोग क्‍या है ? 
इसे सोथिए और उससे निर्णय कीजिए कि लोक परम्परा 
में प्रसिद्धि को प्राप्त 'जीवतत्त्व” कहने का व्यवहार ससार 
तक ही सीमित है या औदयिक भावजन्य उस “जीवत्व' की 
पहुंच मोक्ष में भो है? हमारी दृष्टि से तो उपयोग के 
लक्षण के मोक्ष में उपलब्ध न होने से भी आचायें ने सिद्धो 
को जीव-संज्ञा से बाहर रखा हो और 'सिद्धा ण जीवा' 
कहा हो तब भी आश्चय नही । 

लोक मे शुद्ध-ज्ञान-दर्शन-मात्र को उपयोग मानने की 
शायद एक भ्रान्ति रही है--साधारणत. किसी से पूछो, 
उपयोग क्या है? वह तुरन्त जवाब देगा--ज्ञान-दर्शन 
उपयोग है। इसी प्रान्ति के करण ससार--प्रसिद्ध जीव- 
तत्त्व (चेतन की वैभाविक पर्याय) को चेतन की शुद्ध- 


उत्थरद जाए जरशभ्रो रोयर्गो जा रण डहुई देहउडि । 


पर्याय--सिद्ध अवस्था में बिठा दिया गय्रा है, इसे हम लिख 
चुके है। हमारी दृष्टि मे मूलत:--शुद्ध ज्ञान-दर्शन उपश्रोग 
नही हैं, अपितु ये दोनों क्षयोपशमावस्था में, निमित्तान्तरों 
की उपलब्धि में, चेतन्यानुविधायी परिणामरूप उपयोग की 
उत्पत्ति मे कारण है--'उभयनि मित्तवशादुत्पद्यमानश्चेतन्या- 
नुविधायिपरिणाम उपयोग: (देखिए : इसी अंक में 
“उपयोग क्या), 


हमें उपयोग का एक लक्षण और भी मिला है-- 
“उबजोगो णास कोहादि-कसाएहि सह्‌ जीवस्स संपजोगो, 


क्रोधादि कषायो के साथ जोव के सम्प्रयोग होने को 
उपयोग कहते है ।--जयधवल।० (देखें : कस्ायपाहुड सुत्त, 
कलकत्ता, पेज ५७६) इस वक्त लक्षण के प्रकाश में घिद्धो 
को उपयोगस्वभावी जीव सज्ञा मे रखने फे लिए उनमें 
कषायो का प्रादुर्भाव माने या मान्य आचाये वीरसेव 
स्वामी के तथ्यपूर्ण कथन 'सिद्धा ण जीवा' को तथ्य मानें ? 

जरा सोचिए [ 
--सम्पादक 





इंदिय बल न वियलइ ताबव तुम कुणहि श्रप्यहियं ॥ 
--जब तक तेरा बूढ़ापा नही आता है और जब तक रोग रूपी अग्नि देहरूरी झोपड़ो को नहों 
जलाती है तथा इन्द्रियों का बल नहीं घटता है तत्र तक तुम आत्मा का हित-प्ताधन करो । 


जो पावमोहिदमदोी लिग॑ घेत्त्‌ग जिणारवरिदारों। 
उवहसद लिगिभावं॑ लिगिषु व नारदः लिगो॥ 


ऊझजी पापमोहित बुद्धि वाला तीर्थंकरों का दिगम्बर रूप धारण करके भी लिंगिपने की 
हसोी करता है अर्थात्‌ थ्ोटी क्रियाएँ करता है वह लिगियो में नारद के समान लिग धारण करने 


वाला है। 


सम्मृहृद॒. रक्‍वेदि ये ग्रट्ट 


भाएदि बहुपयत्तेण । 


सो पावसोहिदमदी तिरिक्वजोशी ण सो समरसो ७ 
--जो श्रमण वेष धारण करके बहुत प्रयत्न से परिग्रह का संचय करता है, उसकी रक्षा करता 
है, उसके लिए आतंध्यान करता है, वह मूछित-(मोह) बुद्धि तियंच योनि है अर्थात्‌ पशु के समात 


अज्ञानी है | 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी ग्रकाशन 
प्रमीचोन धमंशास्त्र : स्वामी समन्‍्तभद्र का गृहस्थाचार-विषयक भस्‍्युत्तम प्राचोन ग्रन्थ, मुख्तार श्रीजुगलकिशोर 
जी के विवेचनात्मक हिन्दी भाष्य और गवेषणात्मक प्रस्तावना से युक्त, सजिल्द । 2०६ ४ प० 
जेतपनर-प्रशह्ति संग्रह, माग १: संस्कृत और प्राकृत के १७१ भ्रप्रकाशित प्रन्थों की प्रशस्तियों का मगलाचरण 
सहित प्रपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिश्षिष्टो घोर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य- 
परिचयात्मक प्रस्तावना से ग्रलकृत, सजिल्द । ५ ४४६ ६-०० 
जेतप्रन्थ-प्रशस्ति संग्रह, भाग २: अ्रपञ्र द्द के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह। पच पन 
प्रन्थकारों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय झौर परिशिष्टों सहित । सं. पं, परमातन्द शास्त्री । सजिलल्‍्द 4 १५-०० 


समाधितत्त्र धौर इष्टोपवेद : भ्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित ५-४० 
अबणबेलगोल शोर दक्षिण के प्रन्य जन तोर्थ : श्री राजकृष्ण जन ् 5 ३:७७ 
न्थाय-दीपिका : झा० क्‍ग्रभिनव धर्मभूषण की कृति का प्रो० डा० दरबारीलालजी न्यायाचाये द्वारा स० प्रनु०। १०-०० 
जैन साहित्य ध्रोर इतिहास पर बविद्वद प्रकाश : पृष्ठ सरूया ७४, सजिल्द । ३-०० 


कहायपाहुश्युल : मृल ग्रन्थ की रचना स्‍भाज से दो हजार वषं पूर्व श्री गुणघराचायं ने की, जिस पर श्री 
पतिवुषभाचाय ने पन्द्रह सो वर्ष पूर्व छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे । सम्पादक पं हीरालालजी 
सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिशिष्टो भौर हिन्दी भनुवाद के साथ बड़ साइज के १००० से भी प्रधिक 


पृष्ठों में । पृष्ट कागज झोर कपड़े को पबकी जिल्‍द । डे गो २४५०० 
जेत निबस्घ-रत्नावलो : श्री मिलापचन्द्र तथा श्री रतनलाल कदारिया ३-०० 
ध्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालबन्द्र सिद्धान्त-श्ास्त्री १२-०० 
भ्रावक धर्म संहिता : श्री दरयावसिह सोधिया ५०५०० 
चेन लक्षणावली (तोन भागों में) : सं० प० बालचरद [सद्धान्त शास्त्रा प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विद्यारणीय प्रसंग : श्री पद्मवन्द्र शास्त्री, बहुचचित सात विषयो पर शास्त्रीय प्रमाणयुक्त 
तकंपूर्ण विवेचन । प्राककथन : सिद्धान्ताचायें श्री कैलाशचन्द्र शास्त्री द्वारा लिखित २-०० 
मूल जेन संस्कृति अपरिग्रह : श्रो पद्मचन्द्र शास्त्री 22६ शक २-०० 
उंगं।३ ठा07080ए2एएए : हां एरागनश उ्या।,. (47 प्राएशाइब शारएल0०फए३९००३ 0 7॥0- 
ए८(८।८१००5.).. 9 (छ० ५०. (?. 942) ए८7 5६६ 600-00 
'सिद्धा णे जोवा' : (चितन के आयाम) श्री पह्मचन्द्र शास्त्री हक का ब्ड्र मनन मात्र 








आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वाधिक मूल्य: ६) र०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पेसे 


विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह आवश्यक नहों कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो | पत्र सें विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 





सम्पादक परामर्श मण्डल डा० ज्योतिप्रसाद जेन, भी लक्ष्मोचन्द्र जन, सम्पादक थ्री पद्मच्तन्द्र शास्त्र 
प्रकाशक--बाबुलाल जैन वक्ता, बीर सेवा मन्दिर के लिए, गीता प्रिटिंग एजेन्सी, डी०-१०४५, न्यूसीलमपुर, दिलली-५३ 
से मुद्रित ) 


धोर सेवा सन्दिर का श्रेमासिक 


निफान 


(पत्र-प्रव्तंक : श्राचार्य जुगल किशोर सुख्तार 'युगवीर) 





वर्ष ४० : कि० २ अप्रेल-जून १९८७ 
इस अंक में-- 
क्रम विषय पृ० 
१. चिर-लग्न--डा० कु० सविता जैन !ृ 
२. जैन बिबिलियोग्रेफी : 
->डा० ज्योति प्रप्ताद जैन २ 
३. उद्दिष्ट आहार--श्री बाबूलाल जैन ड 
४, दो शास्त्रीय प्रसंग : 
--पूृ० मुनि श्री श्रुततागर महाराज भ्‌ 
५. शुभोपयोग का स्वरूप 


--श्री नरेन्द्रकुमार जैन 
» रेल की जैन प्रतिमा-डा० प्रदीप शालिग्राम ८ 
- मूलाचार और उसकी आचार-वत्ति 
-- श्री ५० बालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री € 
आचाये हमारे कुन्दकुन्द--श्री सुरेश सरल !्द 


द्ू #0 


ट 





९. अद्यावध्ति अप्रकाशित दुर्लभ प्रल्थ --सम्मइ- 
जिणचरिउ--प्रो० डा० राजाराम जैन १९ 
१०. समन्तभद्व स्वामी का आायुर्वेदग्रंथ कतृ त्व 
--श्री राजकुमार जैन वंच्य आयुर्वेदाचार्य २५ 
११. जरा सोचिए : --सम्पादकी य ३१ 
१२. भावनांजलि आवरण पृ०. २ 
प्रकाशक : 


बोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


१९६४०. जीता [6 7२6ट2टांडधा87 0 सटए७५0980८/ ४६ रि. र0०, 059/62 


बोर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 


स्मीक्षोन धसंशास्त्र : स्वामी समन्तभद्र का गृहस्थाचार-विषयक श्रत्युत्तम भ्राचीन ग्रन्य, मुख्तार श्रीजुगलकिशोर 
जी के विवेचनात्मक हिन्दी भाष्य शोर गवेषणात्मक प्रस्तावना से युक्त, सजिल्द । बेब ४५० 
लेपप्रत्य-प्रशास्ति संप्रह, भाग १: सस्कृत और प्राकृत के १७१ अ्रप्रका श्षित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मगलाचरण 
सहित प्रपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिशिष्टों श्लौर प० परमानन्द शास्त्री को इतिहास-विषयक साहित्य - 
परिचयात्मक प्रस्तावना से अलंकृत, सजिल्द । ६8६ ५ ६-०० 
जतप्रम्थ-प्रशास्ति संग्रह, माग २: अभ्रपश्र श के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्र्स्तियों का मद्दत्त्वपूर्ण संग्रह। पचपन 
प्रन्थकारों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय श्ौर परिशिष्टों सहित। सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिलल्‍्द । १५-०० 


समाधितन्त्र क्‍्लौर इष्टोपदेश : भ्रष्यात्मकृति, पं० परमानन्द क्षास्त्री की हिन्दी टोका सहित ५-५० 
अश्दणबेलगोल धोर दक्षिण के धन्य जन तो्थ : श्री राजकृष्ण जेन ४३१ ३ ३-०० 
स्थाय-दोपिका : प्रा० भ्रभिनव धर्मभूषण की कृति का प्रो० डा० दरबारीलालजी न्यायाचायें द्वारा स० अनु०4 १०-०० 
जैन साहित्य प्रोर इतिहास पर बिह्वद प्रकाश : पृष्ठ सर्या ७४, सजिल्द । ७३-०० 


कलायपाहुडसुस : मुल ग्रन्थ की रचना प्लाज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गुणधराचाय ने की, जिस पर श्री 
पतिवृषभाचाय ने पन्द्रह सो वर्ष पूर्व छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे। सम्पादक पं हीरालालजी 
सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिश्षिष्टो भोर हिन्दी अनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी प्रधिक 


पृष्ठों में । पुष्ट कागज झोर कपड़े को पक्की जिल्द । न गा २४०० 
जेत नियन्ध-रत्नावली : श्री मिलापचन्द्र तथा श्री रतनलाल कटारिया छ-०० 
व्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्रो १२-०० 
झावक घमं संहिता : भ वरयावसह सोधिया ५-८० 
जैन लक्षणावली (तोन भागों में) : स० पं० बालचरद [सद्दास्त शास्त्रों प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ वि्यारणीय प्रसंग : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, बहुचचचित सात विषयो पर शास्त्रीय प्रमाणयुक्त 
तर्कपूर्ण विवेचन । प्राक्कथन : सिद्धान्ताचार्य श्री कंलाशचन्द्र शास्त्री द्वारा लिखित २-०० 
मूल जन संस्कृति अपरिय्रह : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री ५४ ४ २-०० 
रैथा।4 उणा०एणड्डाबए॥9 - धया (कऋराठ:लुभे उदय), (67 प्रांएश३॥ शा०ए20938९००३ 0 उवव- 
रिटाला०ा0०७.) व॥ छ० ५०. (7, 942) एक 5७७ 6600-00 
'सिद्धा र जीवा' : (चितन के आयाम) श्री परश्मचचन्द्र शास्त्री १ ०१ 593 मनन मात्र 








आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वाषिक मूल्य : ६) रु०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पेसे 





विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह आवद्यक नहों कि सम्पादक-सण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 





सम्पादक परामदां मण्डल हा० ज्योतिप्रसाद जैन, श्री लक्ष्मीचन्द्र जेन, सम्पादक श्री पद्मचन्त्र शास्त्र 
प्रकाशक-- बाबुलाल जैन वक्ता, बीर सेवा मन्दिर के लिए, गीता प्रिटिंग एजेन्सी, डी०-१०५, न्यूसीलमपुर, दिल्‍ली-५३ 
से मुद्रित । 


त्र्षे ४० : कि० २ 





धौर सेवा सन्दिर का श्रेमासिक 


नेफानए 


(पत्र-प्रवरतंक : श्राचार्य जुगल किशोर सुख्तार 'युगवोर”) 


इस अंक में-- 


क्रम विषय 


_फए #क 


न्प्‌ न 


्ाः 


छ़्छ 


च्छि्उी 


स््क १. 
१२. 





- चिर-लग्न--डा० कु० सविता जैन 
, जैन बिबिलियोप्रेफी : 


--डा० ज्योति प्रताद जैन 


- उदहिष्ट आहा र--श्री बाबूलाल जैन 
. दो द्यास्त्रीय प्रसंग : 


--पू० मुनि श्री श्रुतसागर महाराज 
शुभोपयोग का स्वरूप 

--श्री नरेन्द्रकुमार जैन 

रेल की जैन प्रतिमा--डा० प्रदीप शालिग्राम 


- मूलाचार और उसकी आचार-वत्ति 


--श्री ५० बालचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 


« आचायें हमारे कुन्दकुन्द--श्री सुरेश सरल 
- अद्यावधि अप्रकाशित दुलेंभ ग्रग्य --सम्मइ- 


जिणचरिउ--प्रो० डा० राजाराम जैन 


« समन्तभद्ग स्वामी का श्रायुर्वेदग्रंथ कर्तूँ त्व 


--श्री राजकुमार जैन वँद्य आयुर्वेदाचाये 
जरा सोचिए : --सम्पादकीय 
भावनांजलि जावरण पृ० 


प्रकाशक : 


पृ 0 


न 


श्द्व 


१९ 


२५ 
३१ 


अप्रैल-जून १९८७ 


बोर सेवा सन्दिर, २१ दरियागंज, नई हदिल्‍ली-२ 


भावनांजलि 


सम्यक श्रद्धापूवक दी गई अंजलि श्रद्धांजलि होती है और वह होती है गुणों में मान्यों--पृज्यों 
को, कुछ विशिष्ट आत्माओं को । हम नहीं जानते कि आज के श्रद्धांजलि-समर्पण समारोह किस माप 
में होते हैं और किनको और कैसे होते हैं? क्‍या, आज श्रद्धांजलि समपंण एक सरल, सर्वसाधारण 
तरीका नहीं बन चुका है ? जो हर क्षेत्र में हर साधारण व्यक्ति द्वारा हर साधारण से साधारण के 
लिए भी अपनाया जा रहा है--खानापूरति के सिवाय इसका अन्य महत्त्व नहीं । 


हम सोचते हैं--परम दिगम्बर श्रमण ग्रुरडजन साधारण हस्तियों से बहुत ऊँचे और उत्कृष्ट हैं-- 
मोक्षमार्ग के पथिक हैं। उनकी गति--जिनके लिए उन्होंने दीक्षा ली होती है, रत्नत्रय की पूर्णता के 
बिना नहीं, उन्हें मोक्ष प्राप्त करना ही चाहिए और मोक्ष का सीधा सा उपाय है रत्नत्रय की पूर्णता 
यानी 'सम्यग्दशन ज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: ।' 


सम्यकृश्रद्धा मोक्षमार्ग की प्रथम सीढ़ी है और हमारी समझ से श्रमण उस पर श्रमणत्व 
धारण काल से ही आरुढ़ हो बठे होते हैं। यत:--बिना श्रद्धा के ली गई दीक्षा को दीक्षा ही कैसे कहा 
जा स्रकता है ? ऐसे में श्रमण को कोरी श्रद्धांजलि भेंट कर--उनके प्रति श्रद्धा मात्र की भावना प्रकट 
कर, हम श्रमण को प्रथम सीढ़ी पर ही रहने की भावना भाएँ या श्रमण के ज्ञान-चारित्र की पूर्णता की 
भावना भी भाएँ ? हमारी समझ से तो श्रमण के प्रति र॒त्नत्रय भावनांजलि समर्पण की भावना ही 
अधिक उपयुक्त और कार्यकारी है, वही मोक्षमार्ग मैं प्रशस्त है। 


गत दिनों दो पूज्य श्रमणाचारयों की समाधि हुई। एक थे--आचाये श्री शान्तिसागर पट्ट के 
परम्परित पट्टाचाय॑ पूज्य श्रीधमंसागरजी महाराज--स रल, शान्त, निर्भीक सिंहवृत्ति आचार्य । और दूसरे 
ये--आज के नेतृत्व प्रमुख, विश्वधरमम-प्रचारक, एलाचार्य (अब आचार्य रत्न) श्री विद्यानन्द महाराज 
के परम गुरु और अनेक ग्रन्थों के व्याख्याता, धर्मप्रभावक-आचाय॑ श्री देशभूषण महाराज कोथली । दोनों 
ही वर्तमान युगीन प्रचलित श्रमण परम्परा के बेजोड़ रत्न थे-दोनों ने स्व-शक्त्यनुसार दि० परम्पराओं 
को जीवित रखा । फलत:-- 


समस्त सम्पादक मंडल 'अनेकान्त' और वीर सेवा मंदिर के अधिकारी, सदस्यगण आचार्यं-द्वय 
को रत्नन्नय भावनांजलि समर्पण करते हुए दिवंगत आत्माओं में नतमस्तक हैं। आवचार्यद्वय रत्नत्नय की 
पूर्णता को प्राप्त करें ऐसी हमारी भावना है। 


-“सम्पादक 





आजीवन सवस्थता शुल्क : १०१.०० र० 
वाधिक मूल्य: ६) र०, इस अंक का सूल्य: १ रुपया ५० पेसे 


विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं । यह आवश्यक नहों कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विशापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 











परमागरमस्य बीज॑ निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥ 


बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्ली-२ अप्रैल-जून 
वीर-निर्वाण सवत्‌ २५१३, वि० सं० २०४४ १६४८७ 





“चिर-लग्न/ 
आज क्‍यों मम प्राण बाजे, सुधियों में सम्यक्त्व साजे । 
वीतरागी बन के साजूं, आज मैं श्यंगार अपना ॥ 
निर्वेद की मेंहदी रचाऊँ, संवेग को बिंदिया सजाऊँ। 


नमन में परमात्म से चिर लग्न का लेकर के सपना ॥ 
ज्ञान का काजल लगाऊँ, निर्मोह का टीका सजाऊँ। 


समदर्शिता की चूनरी से घूंघटा निकालूँ आज अपना ॥ 
नव तत्त्व के सिन्दूर से मैं, आज अपनी माँग भर लूं। 
स्वयं को वरने का कर लूँ आज मैं साकार सपना ॥ 


वे 


संवर का मंडप तान कर, लूं निजरा के साथ फेरे। 
ब्रह्मचर्य के साथ खेल सखि आज के दिन मै कंगना ॥। 


उत्तम क्षमा तप आदि के, आभूषणों को धार के। 
आकिचन्य की डोली में चढ़कर कर चलूं प्रस्थान अपना ॥ 
भक्ति रस में डूब कर, पर से विदा के गीत गाऊं। 


निज भाव के साहचये का देखूँ सखि दिन रात सपना ॥ 
अष्ट सखियों से विदा लूँ, चार बहनों को भुला दूँ। 

शुभ कर्म का संसार तज कर शुद्धत्व को जानू मैं अपना ॥ 
राग के उपहार तज दूं, मिथ्यात्व को मुडकर न देखूँ। 

सिद्धत्व को पाने का ही दिन रात देखूं एक सपना ॥ 
विरति का आसन बिछा कर, ध्यान की मैं लो जलाऊँ। 


रत्नत्रय के दीपकों से जगमगा लूँ मन मैं अपना॥।| 
--डा० कु० सविता जैन, 7/35 दरियागंज, दिल्‍ली 


जन बिबलियो ग्रेफी 


आधुनिक युग में विशेषज्ञता १२ बल दिया जाने लगा है 
एवं शोध खोज को विश्वविद्यालयी स्तर पर पी०एच० डी०, 
डी० लिट्‌० आदि उपाधियों के लिए सुव्यवस्थित रूप से एव 
सुयोग्य निर्देशन में तैयार किए जाने वाले शोध भ्रबन्धों ने 
प्रभूत विस्तार एवं व्यापकता प्रदान कर दी है । इस कार्य के 
लिए पुरातन प्रकाशित ब अप्रकाशित साहित्य, आलिखों, 
शिलालेखों आदि का निरीक्षण, परीक्षण, अध्ययन तो 
आवश्यक है ही, किन्तु ऐसी अ्रपेक्षित सामग्री सवंत्र अथवा 
सहज सुलभ नही होती । शोधार्थी को उसकी जानकारी 
भी बहुधा नही हो पाती । ऐसी स्थिति मे विभिन्‍न प्रकार 
के संदर्भ ग्रन्थ बड़ सहायक होते है। शास्त्र भडारो की 
ग्रन्थ-सूचियाँ, प्रकाशित साहित्य की सद्भ सूचियाँ 
(बिबलियो ग्रेफी), विश्वकोश, व्यक्तिकोश, भौगोलिक या 
स्थलकोश, शिलालेख संग्रह, विषय विशेष सम्बन्धी कोश, 
पारिभाविक शब्दाथ कोश, विशेषार्थंक कोश, विविध 
अनुक्रमणिकाएं आदि ऐसे सदमे ग्रन्थों का गत लगभग एक 
सौ वर्षों मे पर्याप्त संख्या मे निर्माणहुआ है, और हो रहा 
है । 

गत लगभग २०० वर्षो में देशी-विदेशी प्राज्यविदो 
एवं भारतीय विद्या विशारदों का ध्यान जैन साहित्य एवं 
संस्कृति की ओर उत्तरोत्तर अधिकाधिक आक्षष्ट होता 
आया है। ज॑न शास्त्र भडारों मे संरक्षित हस्तलिखित 
ग्रन्थों का बहुभाग भी मुद्रित प्रकाशित हो गया है। अनेक 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों के तो समीक्षात्मक विस्तृत प्रस्तावनाओं 
सहित सुसंपादित स्तरीय संस्करण भी प्रकाशित हो चुके 
हैं। भारतीय भाषाओं में उन पर अलग से समीक्षात्तक 
एबं तुलनात्मक अध्ययन, गवेषणाए, विवेचनाए भी हुई है। 
इनके अतिरिक्त अग्रेजी, जर्मन, फ्रांसीसी, इतावली, रूसी 
आदि विभिन्‍न पाश्चात्य भाषाओं में भी प्रकाशित शोध 
निबन्धो, लेखों, सर्वेक्षणों, रिपोर्टों, पुस्तकों आदि विविध 


(0) डा० ज्योति प्रसाद जैन 


प्रकाशनों में जेन-धर्म-संस्क ति-साहित्य-कला-पुरातत्त्व- 
इतिहास तथा जिन धर्म के अनुयायियों के विषय में 
अनमिनत उल्लेख प्राप्त है। वर्तमान शती के आरम्भ से 
तो ऐसे प्रकाशनों एवं सदर्भो में द्रुतवेग से प्रगति हुई है । 
परिणामस्वरूप प्राच्यविद्या के अन्तगंत भारतीय विद्या के 
एक अति महत्त्वपूर्ण अंग एवं विभाग के रूप में जैनविद्या 
(जैनालाजी) का स्वतन्त्र अस्तित्व सुनिश्चित हुआ, और 
जन संदर्भ ग्रन्थों या कोषों की आवश्यकता भी अधिकाधिक 
अनुभव की जाने लगी, जिसकी पूर्ति के लिए अनैक विद्वान 
एवं सस्थाए सलग्न हुईं । 

जहां तक पाश्चात्य भाषाओ के जैन सदर्भ कोश का 
प्रश्न है, सर्वप्रथम फ्रान्सीसी प्राच्यविद डा० ए० गिरनाट 
ने १६०६-६ ई० में अपने तीन निबन्ध जेत बिबलियो प्रेफी 
एवं एपीग्रेफी पर प्रकाशित कराए। तदनन्तर दिल्‍ली 
निवासी रायवहादुर पारसदास ने जैन बिबलियोग्रेफी व० 
१ प्रकाशित की, और १६४५ ई० में स्व० बा० छोटेलाल 
जैन ने अपनी “जैन बिबलियोग्रेफी' का प्रथम सस्क्रण 
प्रकाशित किया, जिसमें गिरनाट आदि द्वारा प्रदत्त पूववंवर्ती 
संदर्भ-सूचनों का समावेश करते हुए, १६२५ ई० पय॑न्‍्त के 
प्रकाशनों मे प्राप्त सदर्भों को सम्मिलित किया गया था । 
तदुत्तरकालीन सन्दर्भों के सकलन भी वह करते-कराते रहे, 
और १६६६ ई० मे उन्होने १६६० ई० पर्यन्त के प्राय: 
सम्स्त सन्दर्भों का सकलन कार्य पूरा कर लियाथा। 
दुर्भाग्य से उसी वर्ष उनका स्वगंवास हो जाने से ग्रन्थ का 
प्रकाशन स्थगित सा हो ग्रप्रा । अन्ततः उनके परमस्नेही 
स्व० साहू शान्ति प्रसाद जो के आथिक सहयोग एव प्रेरणा 
से वीर सेवा मंदिर दिल्ली ने १६९८२ ई० मे इसे दो जिल्दों 
में विभाजित, लगभग दो हजार पृष्ठो के विशाल जेन 
सदर्भ कोश का समुचित प्रकाशन कर दिया । बड़ा आकार, 
उत्तम कागज, स्वच्छ मुद्रण एवं पुष्ट जिल्द वाली बा० 


जन बिबलियोप्रेफी ३ 


छोटेलाल जी जैन की बिबलियोग्रेफी का यह सशोधित 
परिवद्धित सस्करण जैनाध्ययन के अत्युत्साही प्रेरक एवं 
प्रोत्साहक स्व० बाबूजी का सजीव स्मरण है। भारतोय 
विद्या के किसी भी अग पर विशेषाध्ययन या शोध-खोज 
करमे वालों के लिए जन सदर्भों का उपयोग भाज अनिवार्य 
सा बन गया है। जैन विद्या के अनुसधित्सुओ के लिए तो 
इसकी आवश्यकता, महत्त्व एव उपयोगिता असदिस् है। 
ग्रन्थ का मूल्य तीन सौ रुपये है, जो उत्की लागत एवं 
उपादेयता को देखते हुए कुछ अधिक नहीं है । यो प्रस्तुत 
प्रकाशन में मुद्रण की भी कतिपय अशुद्धियाँ रह गई है, 
विभिन्‍न प्रकार की अन्य कई त्रूटियाँ, दोष एवं कमियाँ भी 
रह गई प्रतीत हो सब ती है। किन्तु सबसे बड़ी आवश्यकता 
है उपयुक्त इडेक्स या अनुक्रमणिका की जिसके कारण 
ग्रन्थगत अधिकांश सदर्भों वर्याक्त, प्रकाशन आदि के 
विषय में अपेक्षित संदर्भ या सदर्भों को पा लेना सहज 
सुगम हो सके । अभी इस बिबलियोग्रेफी के पूरे दो 
हजार पृष्ठों को पलटने पर ही अभीष्ट सूचन पाय 
या एकत्र किए जा सकते है। इस सन्दर्म कोश का 
अकर्थ बनाने के लिए कम से कम तीन अनुक्रमणिकाओं 
का प्रकाशन आवश्यक है--( १) ग्रन्थानुक्रमणका, जिसमे 
ग्रन्यगत समस्त पुस्तकों, पत्रिकाओं, भालेखो आदि का 
इंडेक्स हो ; (२) लेखानुक्रमणिका, जिसमे ग्रन्थगत सन्दर्भो 
के लेखकों, सपादकों जांदि का इंडेक्स हो; ओर 
(३) सामान्य नामानुक्रमणिका, जिसमे ग्रन्थगत विभिन्‍न 
सदर्भों मे प्राप्त समस्त व्यक्तिनामो, स्थलादि नामों अन्य 
व्यक्तिवाचक सनज्ञाओं का इडक्स हो | वेसे ग्रन्थ की तोसरी 
जिल्द के रूप मे ऐसा एक इंडेक्स प्रकाशित करने को 
योजना प्रारंभ से ही थी, किन्तु कतिपय अपरिहार्य कारणों 
से वह अभी संभव नही हो सका । एक जैनविद्यारसिक जैन 
मनीषी की साधिक तीन दशकों की स्वान्त: सुखाय साधना 
एवं प्रयास द्वारा निभित और, और उन्ही से संरक्षित- 
सम्पोषित वीर सेवा मदिर दिल्‍ली जैसी श्रतिष्ठित 
साहित्यिक जैन संस्था द्वारा प्रकाशित इस सदभ्भ ग्रन्थ का 
यह अधूरापन खटकने वाला है। हमे आशा है कि उक्त 


संस्था के पदाधिकारी गण इस अभाव की पूर्ति करने में 
यथासंभव झ्षौश्न तत्पर होंगे । 

इसके अतिरिक्त, इस बिबलियोग्रेफी में १६६० ई० 
परयन्त के ही सदर्भ समाविष्ट है--कुछ एक १६६० से 
' €६५ तक के भी सम्मिलित कर लिए गए है, और कई 
एक १६६० से पूर्व के भी छुट गए लगते है। अतएवब, 
ग्रन्थ की तीसरी जिलल्‍द मे उपरोक्त अनुक्रमरिकाओं के 
अतिरिक्त एक शुद्धिपत्र भी दिया जा सकता है, और संभव 
हो तो १६६० से पूर्व के जो संदर्भ छूट गए है उन्हें भी एक 
परिशिष्ट के रूप में सम्मिलित किया जा सकता है । 

१६६० के पश्चात्‌ भी अग्रेजी भादि पाश्चात्य भाषाओं 
में जंन-सम्बन्धी विपुल साहित्य प्रकाशित हो चुका है। 
क्या ही अच्छा हो कि प्रस्तुत बिबलियोग्रेफी के दसवर्षीय 
(१६६१-७०, १६७१-८०, १६८१-६०) पृरकों के रूप में 
इडेबस युवत प्रकाशनों की योजना भी यथा संभव शीक्र 
कार्यान्वित की जा सके । 

जैन विद्या के विभिन्‍न अगों से सम्बन्धित साहित्य 
पाण्चात्य भाषाओं मे जितना अद्यावधि प्रकाशित हो चुका 
है, उसका कई गुना भारतीय भाषाओं में, विशेषकर हिन्दी 
सेप्रकाशित हो चुका है। उसमे भी शोध-खोज परक विपुल 
स्तरीय सामग्री प्राप्त होती है अतएव तत्सबधी सदर्भकोशों 
के सम्पकनिर्माण एवं प्रकाशनकी भी महती आवश्यकता है । 
बीर सेवा मदिर जैसी किसी भी प्रतिष्ठित एवं साधन 
सम्पन्न साहित्यिक सस्था इस अतीवब उपयोगी कार्य को 
सुयोग्य निर्देशन में सम्पन्त करा सकती है। 

ऐसी योजनाओं में व्यावसायिक हानि-लाभ की अपेक्षा 
नही की जाती, यद्यपि यदि देश-विदेश के विश्व विद्यालयों, 
महाविद्यालयों, शोध सस्थानों, पुस्तकालयो आदि के 
संचालक ऐसे उपयोगी संदर्भ कोशो को क्रय करके संग्रह 
करे तो उनके निर्माणकर्ताओ एवं प्रकाशकों को तो 
प्रोत्साहन मिलेगा ही, जिज्ञासु अ्रध्येताओ को भो अतीव 
लाभ होगा, तथा जेनविद्या विषयक शोध-खोज एव 
साहत्यनिर्माण में भी द्ुतवेग से अभूतपुर्वे गति होगी । 
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उद्दिष्ट 


समयसार तात्पयंवृतिः गाथा ३०४-३०४ की टीका 
करते हुए आचाये जयसेन स्वामि लिखते हैं कि :-- 
अयमत्रभिपष्राय ; पश्चात्पूर्व॑ संप्रतिकाले वा योग्याहा रविषये 
मनोवचन कायकृत कारितानुमत रूपैनव्भिविकल्पे- 
शुद्धास्तेषां परकृताह।रादि विषये बधों नास्ति यदि पुन' 
परकीय परिणामेन बंधो भवति तहि क्‍्वापि काले निर्वाण 
नास्ति | तथा चोक्‍्त-- 

णव कोडि कम्मसुद्धो पच्छापुरदो य संपडियकाले 

पर सुह दुब्खणिमितं वज्ञदि जदि णत्यि णिव्वाण 

यहां यह श्रभिप्राय है कि भोजन के पीछे पहले या 
भोजन करते समय मुन्ति के योग्य आहार के विषय मे मन 
वचन काय से कृत कारित अनुमोदन रूप नौ विकल्पों से 
रहित शुद्ध भाहार होता है। भर्थात मुनि किसी आहार 
के विषय में मन वचन-काय कृत कारित अनुमोदन रूप 
कोई भी विकल्प नही करते, इसी से उन मुनियों के दूसरे 
गहस्थी के द्वारा किये हुए आहार आदि के सम्बन्ध मे 
कर्मों का बन्ध नही होता क्योंकि बध परिणामों के ग्राधीन 
है । गृहस्थ उसके बन।ने आदि के विकल्प करता है इससे 
बधता है । मुनि महाराज ऐसे विकल्‍प नही करते इससे 
नही बच्चते) यदि ऐसे माने कि बूसरे के द्वारा किए गए 
परिणाम से दूसरे के बध हो जाय तो कही भी किसी को 
भी निर्वाण का लाभ न होवे । 
ऐसा ही अन्य ग्रन्थ मे कहा है । 

तीन काल में नव कोटि शुद्ध भोजन को जो मुनि 
लेता है सो पीछे पहले व वर्तमान मे नव कोटि शुद्ध है 
और बदि वह दूसरों के सुख दुख का निर्मित्त हो और बध 
को प्राप्त करें तो उसको निर्वाण का लाभ नही हो सकता ! 

ओद्देश्तिक श्राहार को लेकर अपने समाज मे बहुत 
प्रकार की ऊहापोह है। श्रावक तो गम पाती पीता नही, 
बिना नमक का, बिना चीनी का, बिना घो का भोजन 
करता नहीं । वह तो जो कुछ भी तैयारी करता है पात्र 


आहार 


0) श्री बाबूलाल जेन 


के आहार दान के लिये ही करता है चाहे एक चौका लगे 
चाहे १० चौका लगे। श्रावक रोगी मुनि को औषध देता 
है वह अपने लिए नहीं बनाता। ब्रती श्रावक भी पात्र 
दान के लिये ही आहार बनाता है। आज कल तो ब्रती 
श्रावक नही के बराबर है अ्न्नती श्रावक शुद्ध भाजन करता 
नही वह जो आहार बनाता है वह पात्र दान के लिये हो 
बनाता है। अगर उद्देशिक आहार की यही परिभाषा की 
जावे कि पात्र के उद्देश्य से बनाया है वह उद्देशिक आहार 
है तब तो सभी घुनि आन भी ओर प्राचीन काजल में भी 
उदेशिक आहार के दोष के भागी रहते और कर्म बध नहीं 
रुक सकता। मुनि को यह मालूम भी कंसे हो सकता है 
कि यह भरे उद्देश्य से बनाया या बिना उद्देश्य के बनाया 
आहार है | यह तो श्रावक के परिणामों पर निर्भर करता 
है श्रौर श्रावक के परिणामों का फल मुनि को लगने लगे 
तो उसके कर्म बध रुक नही सकता ओर मोक्ष कीं प्राप्ति 
हो नही सकती | यह तो तथ्य है कि जीव अपने ही 
परिणामों का फल पाता है दूसरे के परिणामों का फल 
दूसरा नही पाता । पर जितने भी चरणानुयोग के प्रन्थ हैँ 
उनमें ये ही परिभाषा मिलती है कि मुनि के उद्दृश्य से 
बनाया ग्राह्दार उद्देशिक है। परन्तु ऊपर मे जी प्रमाण 
दिया गया है उससे यह परिभाषा निकली है कि मुनि 
नव कोटि शुद्ध है तो मुनि के आहार कृत आरभ का दोष 
नही लगेगा । यही परिभाषा ज्यादा युक्तियुक्त लगती है । 
श्रावक ने अपने लिये आहार बनाया अगर सुनि ने मन, 
वचन, काय से कृत, कारित या अवुमोदत करो तो वह 
उदंशीक आहार हो गया भौर मुनि को कम बध हूं! गया । 
यदि श्रावक ने पात्र दान के लिये ही आह।र बनाया और 
मुनि नव कोटि शुद्ध है तो कर्म बध नही हुआ कर्मबंध में 
मुख्यता मुनि के अपने परिणामों की है। यदि यहू परिभाषा 
मानी जावे तभी उद्देशीक आहार का त्याग बन सकता है 
(शेष पृ० ६ पर) 


दो शास्त्रीय प्रसंग 


१. “दंसण भट्टा भट्टा 

दंसण भट्टा भट्टा दंसणभट्टस्स णत्यि णिव्वाण । 

सिज्ञति चरियभट्टा दसणभट्टा ण सिज्ञति ॥3॥ 

-+दर्शेनपाहुड : कुन्दकुन्दाचार्य 

गाथाथं--सम्यग्दशंन से जो भ्रष्ट हैं यानी आज तक 
जिन्हें सम्यकक्‍त्व की प्राप्ति नहीं हुई, उसको निर्वाण की 
प्राप्ति नही हो सकती । (कारण जिसे एक बार भी सम्यकक्‍त्व 
हो गया तो वह भ्रष्ट होकर भी अधिक से अधिक अरद्ध 
पुद्गल परावर्तन के बाद निर्वाण को अवश्य प्राप्त होगा ।) 
जो चारित्र से भ्रष्ट है, वह निर्वाण को प्राप्त हांता है 
(सिज्ञति) परन्तु दर्शन से भ्रष्ट जीव निर्वाण को प्राप्त 
नही होता । 

उपर्युवत गाथा का टीकाकारो ने ऐसा श्र्थ किया है 
कि जो सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट है यानी जिनका सम्यर्दर्शन 
(होकर) नष्ट हो गया है उन्हे कभी मोक्ष की प्राप्ति नही 
हो सकती तथा जो चारित्र से भ्रष्ट है और जिनका 
सम्यस्दर्शन बना हुआ है, वे तो चारित्र धारण कर मोक्ष 
की प्राप्ति कर सकते है । 

यहाँ विचारणीय बात यह है कि जैसे चारित्र से भ्रष्ट 
हुआ प्राणी फिर चारित्र धारण कर निर्वाण प्राप्त कर 
सकता है वंसे ही एक द्रव्यलिगी मुनि भी सम्यक्त्व को 
प्राप्त करके निर्वाण को प्राप्त कर सकता है । पर गाथा 
का अभिप्राय ऐसा नद्दी लगता । गाथा तो “चारित्रधारण! 
का सकेत ही नही करती अपितु घोषित करती है कि 
'्िज्म्ंति चरियभट्टा'। यही बात ग्रम्भी रतपूर्वके विचार 
करने योग्य है। (क्योंकि यदि चारित्रश्नष्ट चारित्र धारण 
करे तो दर्शन भ्र्ट भी तो सम्यकक्‍त्व घारण कर सकता है 
झौर मोक्ष जा सकता है।) तो फिर इस 'सिज्ञति 
अरियभट्टा' पद के प्रयोग में क्या रहस्य है ? 

क्री समयसार जी में कथन आता है कि प्रतिक्रणम 


(0 आचार्यकल्प १०८ भ्रो शुतसागर जो महाराज 


ऊपर की श्रेणी वालों के लिए विषकुम्भ है यानी जो 
प्रतिक्रमण रूप चारित्र से भ्रष्ट हैं,'*'वे बुद्धिपृवक बाहरी 
पंच महाब्रत के पालन से अ्रष्ट हैं, वे तो ध्यानमग्न हैं, 
आत्मलीन हैं। नीचे की अवस्था में यानी जो बुदिपूर्वक 
पंच महाब्नतादि का पालन करते हैं उनके लिए प्रतिक्रमण 
अमृतकुम्भ है--इस सन्दर्भ मे समाधितत्र की गाधायें 
(५३-८४) ध्यान देने योग्य है-- 

अपुण्यमब्रतें: पुण्य ब्रतर्मोक्षस्तयोव्ययः । 

अब्नतानीव मोक्षार्थी व्रतान्यपि ततस्त्यजैत्‌ ॥८३॥ 

अव्नतानि परित्यज्य ब्रतेषु परिनिष्ठित: | 

त्यजेत्तान्यपि संप्राप्प परम॑ पदमात्मनः ॥5८४॥ 

श्रथं--हिसादि पाँच अश्नतों के अनुष्ठान से पाप का 
बन्ध होता है ओर अहिसादिक पाँच ब्रतो के पालन से 
पुण्य का बन्ध होता है। पुण्य ओर पाप दोनों कर्मों का जो 
विनाण है, वही मोक्ष है अत: मोक्ष के इच्छुक भव्य पुरुष 
को अब्रतो की तरह ब्रतो को भी छोड़ना चाहिए ॥५३॥ 

हिसादिक पाँच अक्तों को छोड़ करके अहिंसादिक 
व्रतों में निष्ठावान रहे अर्थात्‌ उनका दृढ़ता से पालन करे, 
फिर आत्मा के रागद्घादि रहित ण्रम वीतराग पद को 
प्राप्त करके उन ब्रतों को भी छोड़ देवे । 

क्षपक श्रेणी आरूढ साधु अपूर्वकरणादि गुणस्थानों में 
व्रतों का पालन बुद्धिपूवंक न करते हुए भी (उनके अभाव 
में भी) निर्वाण को प्राप्त कर सकता है। यानी भेद 
रत्नत्रय रूप चारित्र का पालन न करते हुए चारित्रश्नष्ट 
साधु 'सिज्झति' । 

पंचास्तिकाय गाथा ३७ में मोक्ष जीवों का अस्तित्व 
सिद्ध करने के लिए अमृतचन्द स्वामी की टीका में आठ 
भाव दिए गये हैं--शाश्वत-नाश्वासत ; भावग्य-अभाध्य, 
शून्य-प्रशुन्य, ज्ञान-अज्ञान । अर्थात्‌ मुक्त जीव भथ्य भी है 
और अभबव्य भी, आदि । 


६ ॥। थर्ष ४० ] कि० २ 


इसी प्रकार बुद्धिपृवंक चारित्रपालन के अभाव की 
बारित्रश्नष्ट संश्ा है न कि भेद रत्नत्रय रूप चारित्रपालन 
के अभाव की। क्योकि निर्वाण तो तभी होगा जब 
सम्यग्दंन सहित सम्यक्चारित्र भी होगा पर गाथा कहती 
है कि 'चरियभट्टा सिज्ञ॑ति! अर्थात्‌ चरित्रश्नष्ट मोक्ष प्राप्त 
करते हैं तो वहाँ चरियभट्ठा का अर्थ उपर्युक्त ही लगाना 
होगा । 

पाँच महाव्रत, पाँच समिति, तीन गुप्ति और समस्त 
कषायों के (प्रवृत्ति के) अभाव का नाम अप्रमाद है, इसी 
की चरिनभट्टा संज्ञा है । 

+घवल पु० १४ पृष्ठ ८६ 

() उपर्युक्त अभिप्राय पर विज्ञ पुरुषों से विचार 

करने का अनुरोध है। 


२. थोगे पयड़ि पदेसा, ठिदि अनुभागाकसायदो होदि 

उपयुक्त पक्ति का अर्थ हम सब ऐसा करते आए हैं 
कि योगों से प्रकृति और प्रदेश बन्ध होते हैं और कषायो 
से स्थिति और अनुभाग बन्ध । सो ठीक भी है क्योकि 
गाथा का स्थूल अर्थ तो यही निकलता है परन्तु विचार 
करें कि जब आचार्यों ने बन्ध के प्रत्यय मिथ्यात्व अविरति 
(असंयम), कषाय और यथग बताये है तो इन मे से योग 
और कपषाय को ही बन्ध का कारण मानेगे तो मिथ्यात्व 
और अविरत्ति के हिस्से मे कौन-सी बन्ध का कार्य आएगा, 
जबकि बन्ध में मिथ्यात्व प्रधान है और योग सभी 
अवस्थाओं में सबके साथ बन्ध कराने मे आगे रहता है। 
यदि कथाय की अन्तरदीपक मान कर विचार करे तो योग 
जब मिथ्यात्व के नेतृत्व मे रहता है तो वहाँ अविरति और 





अनेशान्ल 


कषाय भी है परन्तु बन्ध कराने में प्रधानत। मिथ्यात्व की 
रही और जब योग अविरति के साथ उदय में आता है, 
वहाँ कषाय है पर बन्ध कराने का श्रेय अविरति को है ; 
इस तरह जब योग मिथ्यात्व अविरति के उदयाभाव में 
सिर्फ कषाय के साथ उदय को प्राप्त होता है, वहाँ बंध 
कराने की प्रधानता कषाय की है और जब योग एकाकी 
उदय में आता है यानी उसके साथ किसी और का बल 
नही होता तब सिफं प्रकृति प्रदेश बन्ध होता है। इस 
विषय में घवला पु० १३ पृ० ४७ सूत्र २३ में कहा है कि 
४ईर्या का अर्थ योग है। वह जिस कार्मण शरीर का पथ, 
मार्ग हेतु है, बह ईयापथ कर्म कहलाता है। मात्र योग के 
कारण जो कर्म बँघता है, वह ईयपिथ कमे है।” 
कषायस(हित जीवो के ईरयापथ कर्म नहीं होता । 
(पु० १३ पृ० ६२) 
जो कार्मण बर्गगा स्कन्ध अकर्म रूप मे स्थित है, वे 
मिथ्यात्व आदि कारणों का निभित्त पाकर अन्य परिणामों 
को प्राप्त न होकर अनन्तर समय में भाठ कर्म रूप, सात 
कर्म रूप ओर छह कमंरूप परिणत होकर गृहीव होते हैं । 
इस तरह सभी आचार्यों ने मिथ्यात्व, असंयम, कषाय 
ओर यागो को बन्ध के प्रत्यय (कारण) स्थिर किये हैं ; 
फिर मिथ्यात्व और असयम को बन्ध के कारणों से निकाल 
देना क्या आचायों के बचनो की अवहेलना करना नही है ? 


अत: आचार्यो के वचनो की गरिमा और सिद्धान्त 
की रक्षा कषाय को अन्त दीपक मानकर अर्थ करने मे है । 


(0) बिद्वानों से इस अभिप्राय पर विच्वार करने का 
अनुरोध है । 





(१० ४ का शेषांश) 


अन्यथा तो निर्दोषी आहार बन ही नहीं सकता । 
श्राबक तो अपने लिये आहार बनाता ही नही बह तो 
पात्र दान के लिये ही आहार बनाता है इसलिये पाप बंध 
ने करके पुण्य बंध करता है। यदि वही आहार वह अपने 
लिए बनाता तो पाप बंध होता । पात्र को आहार दान देकर 
बह जो भी बचा सो आप भी खा लेता है | दुबारा आरभ 
नहीं करता । और मुनि नब कोटि शुद्ध हे इसलिए कर्म 


बंध नहीं होता । भोजन तो बनावे पात्र दान के लिये ऑर 

यह कहवे कि आपके लिये नहीं बनाया तब तो मायाचारी 
आवेगी पाप का बंध होगा । 

यह लेख विद्वानों और त्यागियों के विचार करने के 

लिये लिखा है : २/१० अंसारी रोड 

नई दिल्‍ली-११०»०२ 

सनन्‍्मति विहार 


शभोपयोग का स्वरूप 


जो आत्मा देव, शास्त्र, गुरु की पूजा में, दान भें, गुण- 
ब्रत, महाव्रत रूप उत्तम शीलो में और उपवास आदि शुभ 
कार्यो में लीन रहता है, वह शुभोपयोगी कहलाया है। जो 
आत्मा शुभोपयोग से सहित है वह तिय॑च, मनुष्य अथवा देव 
होकर उतने काल तक इन्द्रिय जन्य विविध सुखों को पाता 
है। अन्य की बात जाने दो, देवों के भी स्वभाव जन्य सुख 
नहीं हैं, ऐसा विजेन्द्र भगवान के उपदेश मे युक्तियों से 
सिद्ध है, वास्तव मे शरीर की वेदना से उत्पीड़ित हांकर 
रमणीय विषयों मे रमण करते हैं । जबकि मनुष्य, नारकी, 
तियंच और देव चारो ही गतियों के जीव शरीर से उत्पन्न 
होने वाला दुःख भोगते है । तब जीवो का वह उपयोग 
शुभ अथवा अशुभ कंसे हो सकता है ? इन्द्रिय जन्य दुश्खों 
का कारण होने से शुभोपपोग और अशुभोपयोग समान 
ही हैं, निश्चय से इनम कुछ अन्तर नहीं है। इन्द्र तथा 
चक्रवर्ती सुखियों के समान लीन हुए शुभोपयोगत्मक 
भोगो से शरीर आदि की ही वृद्धि करते है। शुभोपयोग 
का उत्तम फल दोनो मे इन्द्र को और मनुष्यों मे चक्रवर्ती 
को ही प्राप्त होता है परन्तु उस फल से वे अपने शरीर 
को ही पृष्ट करते है न कि आत्मा को भी ! वे वास्तव में 
दुखी रहते है, परन्तु बाह्य मे सुखियों के समान मालूम 
होते हैं । यह ठीक है कि शुभोपयोग रूप परिण'मों से 
उत्पन्न होने वाले अनेक प्रकार के पुण्य विद्यमान रहते है, 
परन्तु वे देवों तक समस्त जीबी की विषयतृष्णा ही 
उत्पन्त करते है । शुभोपयोग के फलस्वरूप अनेक भोगोप- 
भोगों की सामग्री उपलब्ध होती है, उससे समस्त जीवों की 
विषयतृष्णा ही बढती है, इसलिए शुभोपयोग का अच्छा 
कैसे कहा जा सकता है? फिर जिन्हें तृष्णा उत्पन्न हुई 
है, ऐसे समस्त ससारी जीव तृष्णाओ से दुखी और दुखों 
से संतप्त होते हुए विषयजन्य सुखों की इच्छा करते हैं 
और मरण पर्यत उन्हों का अनुभव करते रहते हैं | विषय 
जन्य सुखों से तृष्णा बढ़ती है, और तृष्णा ही दुखों का 


के श्री नरेखकुमार जेन, बिजनीर 


कारण है। अतः शुभोपयोग के फलस्वरूप प्राप्त होने वाले 
विषय सुख हेयप है--छोड़ने योग्य है।जो सुख पांच 
इन्द्रियो से प्राप्त होता है, बह पराधीन है, बाधा सहित 
है । बीच मे नष्ट हो जाने वाला है, बन७ का कारण है 
ओर विषम है,--हांनि वृद्धि रूप है, इसलिए दुःख ही 
है । शुभोपयोग से पुण्य होता है और पुण्प से इन्द्रियजन्य 
सुख मिलता है परन्तु यथार्थ में विचार करने पर वह 
इन्द्रियजन्य सुख-दुःख रूप ही मालूम होता है । पुण्य और 
पाप में (बन्धन की अपेक्षा) विशेषता नही है, ऐसा जो 
नही मानता है, वह मोह से आच्छादित होता हुआ भया- 
नक और अन्तरहित ससार में भटकता है । 
प्रवचनसार मे अन्यत्र कहा गया है कि जो जीव 
जिनेन्द्रो को जानता है, सिद्धों तथा अनग्रारों (आचार्य, 
उपाध्पाय, और सर्व साधुओ) की श्रद्धा करता है, जीवों 
के प्रति अनुकम्पायुक्त है उसके वह शुभ उपयोग है) यदि 
मुनि अवस्था मे अरहन्त आदि मे भक्ति तथा परमागम 
से युक्त महामुनियों में वत्सनता-गोवत्स की तरह स्नेह- 
वृत्ति है तो वह शुभोपयोग से युक्त चर्या है। सराग-चरित्र 
की दशा में अपने से पुज्य मुनिराजों की वन्दता करना, 
नमस्कार करना, आते हुए देख उठकर खड़ा होना, जाते 
समय पीछे-पीछे चलना इत्यादि प्रवृत्ति तथा उनके श्रम, 
थकावट को दूर करना निन्दित नहीं है, प्रशस्त है । 
शुभोपयोगी भुनि की प्रवृत्तियां-द्शंन ओर ज्ञान 
का उपदेश देना, शिष्यों का सग्रह करना, उनका पोषण 
करना तथा जिनेन्द्र देव की पूजा का उपदेश देता यह सब 
सरागी मुनियो की प्रवृत्ति है। जो ऋषि, मुनि यति, अन- 
गार के भेद से चतुविध मुनि समूह का षटकायिक जीवों 
की विराधना से रहित उपकार करता है--वैयावृत्य के 
द्वारा उन्हें सुख पहुंचाता है वह भी सराग प्रधान अर्थात्‌ 
शुभोपयोगी है | यद्यपि अल्प कमंबन्धन होता है, तथापि 
(शेष पृ० ८ पर) 


रेल की जैन प्रतिमा 


महाराष्ट्र राज्य के अकोला जिले में अकोला से लगभग 
२० मि० मी० दूर चौहाटा के पास “रेल” नामक एक 
छोटा-सा कस्बा है। यहाँ उगलियो पर गिनने लायक 
दिगंबर जैन परिवार बसे है। अधिकांश परिवारों मे 
पीतल की बनी अधुतिक मूर्तियां पूजा में है। लेकिन 
श्री शंकरराव फूलंबरकार के घर एक सफेद संगमरमर की 
बनती पाएवेनाथ की मूर्ति बरब्स ही ध्यान खीव लेती हैं । 
यह मूर्ति उनके मदिर प्रकोष्ट में है तथा रोज पुजी जाती 
है। शोधकर्ता किसी व्यक्तिगत कार्ये से रेल गया था तब 
यह मूर्ति देखने का सुअवसर मिला। लेखक फूलब रकारजी 
का कृतज्ञ है जिन्होंने कुछ प्रिनट मूर्ति का अध्ययन करने 
का अवसर दिया। 

सफेद संगमरमर को बनी रश्वे तीर्थंकर 
पाश्वेनाथ की पद्मासन मुद्रा में बंठी यह अत्यत आकर्षक 
प्रतिमा है। यह ५” लबे तथा एक इच मोटे पादपीठ पर 
बनी है। पादवीठ सहित मूति की ऊचाई बारह इच याने 
एक फीट है। इसमे पाश्वेनाथ के सिर पर दो हच ऊंचे 





(१० ७ का शेषाष) 

शुभोपयोग श्रमण गृहस्थ अथवा मुनिधर्म की चर्या से युक्त 
क्रषावक और मुनियों का निरपेक्ष हो दयाभाव से उपकार 
करे । शुभोपयोगी मुनि किसी अन्य मुनि को रोग से, भूख 
से, प्यास से अथवा श्रम-चकावट आदि से आक्रात, देख 
अपनी शक्ति के अनुसार स्वीकृत करें अर्थात्‌ वंयावृत्य 
द्वारा उसका खेद दूर करे | ग्लान (बोमार) ग्रुरुबाल 
अथवा वृद्ध साधुओ की वेयावृत्य के निमित्त शुभ भावों 
सहित लौकिक जनों के साथ वार्तालाप भी निन्दित 
नही है । 

मुनियों श्लौर श्रावकों का शुमोपयोग--शुभराग रूप 
प्रवृत्ति मुनियो के अल्प रूप में और गृहस्थो क॒ उत्कट रूप 
में होती है | गृदस्थ इसी शुभ प्रव।त्त से उत्कृष्ट सुख 
प्राप्त करते हैं । (५ 


0] डा० प्रदोपष शालिपग्राम मेश्राम 


सात सर्पफणों का छत्र भी सम्मिलित है। पादपीठ का 
आकार त्रिकोणी है। 

पाश्वंनाथ के सिर पर ॒ भगवान बुद्ध के उष्णीष की 
भांति तीन घुंघराले केशों की लटें मात्र है। शेष भाग केश 
रहित या मुण्डित है जिस पर सर्पफण अवशिष्ट है। कान 
कंधे पर लटक रहे हैं आंखें अधखुली हैं. तथा भौहें लंबी 
हैं ओठ किचित मोटे हैं तथा नासाग्र सीधा है ग्रीवा तथा 
पेट का हिस्सा समतल है किरतु सीना थोड़ा बाहर निकला 
प्रतीत होता है जिसके मध्य मे श्रीवत्स चिह्न अकित है । 
स्तनों के घुंडियों की जगह बारीक छिद्र मात्र दृष्टिगोचर 
होते है । नाभी को अध॑चंद्रकार रूप मे प्रदर्शित किया गया 
है। इकके नीचे तीन चोकोर पद्मकों का अंकन है। सभवत: 
अधोवस्त्र को बांधने के लिए मेखला के रूप मे इसे उपयुक्त 
किया गया हो। लेकिन प्रतिमा में वस्त्र के कही भी लक्षण 
नही है। इसके सामने ही बायें हाथ पर दाहिना हाथ रखा 
है जिनकी चारों उंगजियां स्पष्ट दिखाई देती है जो अगुष्ठ 
में जुडी हुई है । 

मूर्ति को घोते समय जल सग्रहून की सुविधा हो 
इसलिए कमर के चारों ओर खांच नुमा परिघा बनाई गई 
है। जिससे पानी मूर्ति के पीछे न बहे इतता ही नही 
ताभी के नीचे जो स्थान जनता है उसमें पानी बाहर निकलने 
के लिए एक छिद्र बनाया गया है जो सहजता से दृष्टिगोचर 
नही होता । 

पाश्व॑ंनाथ के सिर पर सात सर्पफण का छत्र प्रदर्शित 
किया गया है जिसमें वह ध्यानमुद्रा मे विराजमान है। 
प्रत्येक फन पर दोनों ओर दो-दो वर्तुलाकार आँखें उत्कोर्ण 
की गई है। सिर पर धरे सातो सर्प फन पीछे से भी सिर 
पर सात खांचाओं से अकित है जो गर्दन तक पहुंच कर 
एक मे विलोन हो जाते हैं। इतना ह्वी नही रीढ़ की हड्डी 
के साथ इसे एकाकार कर कमर के नीचे तक पहुंचाया 

(शेष पृ० १६ पर) 


गताँक से आगे : 


मूलाचार व उसकी आचार वत्ति 


आगे मूलाचार गाथ। २०२ मे निदिष्ट ज्ञानावरणादि 
आठ मूल प्रकृतियों की जधन्य स्थिति को विशद करते हुए 
वृत्ति मे जो उनके साथ उत्तर प्रकृतियों की भी जघन्य 
स्थिति का निरूपण किया गया है वह पट्खण्डागम के इन 
सूत्रों का छायानुवाद है-- 

पचण्ह णाणाबरणीयाण चदुण्ह दसणावरणीयाण लोभ- 
सजलणस्स पत्रण्हमतराइयाण जह॒ण्णओ ट्विदिबंधो अतो- 
मुहुत्त । ष० ख० सूत्र १, €-७, ३ (पु० ६, पृ० १०२) 
यपथा--- 

पचज्ञानावरण-चतुर्देशवावरण--लो भसज्वलन-पचा त- 
रायाणा जधन्या स्थितिर्तर्मुहत्ता । (मूला० वृत्ति गा० 
१२-२०२)। 

ग्रागे के इस प्रतवग का मिलान क्रम के बिना इस 
ष० ख० के सूत्रों से कर लीजिए -६, ४१, १५, २१, ६, 
१२, १४५४, » ४, २१9, ३१, ३४, रे वे पुनः २४ । 


विशेषता : 
दोनी ग्रन्थगत इस प्रसग में अभिप्रायभेद के बिना 


शब्दभेद कुछ हुआ है जो इस प्रकार है-- 

(१) सूत्र १५ में जहाँ प० ख० पे बारह कषाय' 
ऐसा सामान्‍य से कहा गया है तरहा इस वृत्ति भे विशेष 
रूप मे उन बारह कषायों का नामोल्लेख अनन्तानुबन्धी 
आदि के रूप मे किया गया है। ([(ज्ञा० पी० सं० २, पृ० 
२८०) । 

(२) सूत्र ६४ मे ष० ख० में जहाँ स्त्रीवेद आदि के 
रूप में पृथक पृथक्‌ आठ नोकषायो का नामनिर्देश किया 
गया है वहां इस वृत्ति में आठ नोकयाय' के खझूप में 
सामान्य से कर दिया गया है। 

(३) सूत्र ३५ के समान इस वृत्ति में वेक्रियिक अंगो- 


(] पं० बालचन्द्र सिद्धान्त शास्त्री 


पांग के साथ 'वेक्रियिक शरीर' का भी उल्लेख किया 
जाना चाहिए था जो नही हुआ है। यह अशुद्धि लिपिकार 
या प्रूफ संशोधन के प्रमादवश हुई है । बग्बई संस्करण में 
यहां नरकगति के आगे 'देवगति' छुटा है, उसे शञा० पी० 
सस्करण मे ले लिया गया है । 

(४) आहार शरीर, आहार शरीरांगोगांग और तीर्थ- 
कर प्रकृतियों को जघन्य स्थिति का निर्देश करते हुए वृत्ति 
में 'कोटो कोट्योउन्तःकोटीकोटी' के स्थान में मात्र “श्न्त: 
कोटोकोटी' ही होना चाहिए था । 'कोटीकोट्यो' का ग्रहण 
अणुद्ध है । यहा बम्बई सस्करण में आहारशरीर छूटा 
था, उसे ज्ञा० पी० सस्करण में आहार! इतने मात्र से 
ग्रहण कर लिया गया है । 

(५) ष० खण० सूत्र में जहां स्त्रीवेद आदि आठ 
नोकषायों के पृथक्‌ प्रथकू नाम निर्देशपुवंक उनके साथ 
तिय॑चगति व मनुष्यगति आदि अन्य कुछ प्रकृतियों को भी 
ग्रहण किया गया है वहा इस वृत्ति में वृत्तिकार द्वारा आगे 
'शेषारणां सागरोपसस्य हो सप्तमागौ' इत्यादि कहकर उन 
अन्य प्रकृतियों की सूचना ही की गई है, स्पष्ट उल्लेख 
उनका नहीं किया गया है । 

(६) एक उल्लेखनीय अशुद्धि यहां वृत्ति में यह हुई है 
कि 'मिथ्यात्वस्य सागरोप्मस्य सप्तदश भागा:'**“ कहा 
गया है जो निश्चित ही भअशुद्ध है। 'सप्तदशभागा:! के 
स्थान मे 'सप्त सप्तभागा: हो होता चाहिए था। (ज्ञा० 


-पी० स० २, १० २३७६-८०) । जिसका अभिप्राय एक 


सागरोपम ,७/७) होता है। 

वह ष० खं० के 'मिच्छत्तस्स जहण्णगोट्टिदिबंधों साग- 
रोवमस्स सत्त सत्तभागा पलिदोवमस्स असंलेज्जदिभागेण 
ऊरणिया' इस सूत्र (१, ६-७, १२, पु० ६, पृ० १८६) से 
सुस्पष्ठ है । 


१० ४ वर्ष ४०, कि ०चबे 


२ सर्वायंसिद्धि-- (१ ) मुलाचार गा० १-१६ की वृत्ति 
मे जो विभिन्‍न इन्द्रियो के स्वरूप आदि को स्पष्ट किया 
गया है उसमे अधिकांश सन्दर्भ थोड़े से परिवतंन के साथ 
प्राय: सर्वार्थसिद्धि (सूत्र २, १७-२०) से जसा का तैसा ले 
लिया गया है। यथा--- 


करमंणा निव॑त्यंते इति निवृत्ति:। साच द्विविधा 
बह्य|भ्यन्तरा चेति । उत्सेधाड-पुल्य॒संख्येयभागप्रमितानां 
शुद्धानामात्मप्रदेशानां प्रतिनियतचक्षु:श्रोत्र-प्राण-रसन-स्पशशे - 
नेन्दियसंस्यानेनावस्थितानां वृत्तिराभ्यन्तरा निवृत्ति:। 
तेष्वात्मप्रदेशेष्‌ इन्द्रियव्यपदेशभागू यः प्रतिनियतसंस्थान 
नामकर्मोदियापादितावस्थाविशेष: पुदुगल-प्रवय: सा 
बाह्मय। निवृ त्ति'। *''*'एवं भ्ोश्नन्दिय प्राणेखिय-रसनेन्द्रिय- 
स्पर्शनेखियारां वक्‍तठयं बाह्याभ्यन्तरमेदेन हूं विध्यम्‌ । 
मूला० वृत्ति १-१६, 

निवेत्यंते निष्प्ते इति निव त्तिः। केन निर्ब॑त्यंते ? 
कर्मणा । सा द्विविधा बाह्याभ्यन्तरभेदात्‌ । उत्सेधांगुला- 
सख्येयभागप्रमितानां शुद्धानामात्मअ्रदेशानां प्रतिनियतचक्षु- 
रादीन्द्रियपृस्थानेनावस्थितानां वृत्तिराभ्यन्तरा निव्‌त्तिः। 
तेष्वात्मप्रदेशेष्विन्द्रियव्यपदेशभाक्षु यः प्रतिनियतसंस्थानों 
नामकर्मोदबापादितावस्थाविशेष: पुद्गलप्रचय: सा बाह्या 
निव॒ त्ति:।' "एवं श्षेबेष्बिन्द्रयिणु ज्ञेयम्‌ ॥ स० सि० 
२-१७. 

मूलाचार वृत्ति में यहा जो बुद्धियुरःसरपरित्रतेन किया 
गया है व जिससे कुछ अभिप्राय का भेद नही हुआ है उसे 
दोनो मे रेखांकित कर दिया गया है । 

इसी प्रकार लब्धि और उपयोग भावेन्द्रियों के स्वरूप 
आदि को सर्वार्थंसिद्ध २-१८ और स्पर्शनादि इन्द्रियों के 
स्वरूप को स० सि० २-१६ से मिलापा जा सकता है| 


(२) मूलाचार गा० ८-१४ की वृत्ति मे जो पाच 
परिवतेनो का निरूपण किया गया है वह सब सन्दर्म 
शब्दश: सर्वार्थसिद्धि २-१० से लिया गया है। यहां एक 
यह विशेषता रही है कि सवर्थिप्तिद्धि मे पाच परिवततेतों 
का नामनिर्देश किया गया है, पर यहां (मूल गाथा में) 
जा: परिवतेनों का तामतिरदेश किया गया है तथा वृत्ति 
में 'भवपरिव्तेन' के विषय में यह कह दिया है--भवपरि- 


अनेषान्त 


बर्तन चात्रेव हृष्टव्यमन्यत्न पंचविधस्योपदेशात्‌ । 'अन्यत्रा 
के कहने से कदाचित्‌ द्वादशानुप्रेक्षा (कुन्दकुन्द) और सर्वा- 
थेसिद्धि का अभिप्राय हो सकता है, किन्तु उनके ताम का 
उल्लेख स्पष्टतया नहीं किया जा सका है। दूसरी एक 
विशेषता यह मी रही है कि स० सि० में जो उपर्युक्त 
प्रसंग में 'उक्‍्तं च” कह कर क्रम से “सब्बे वि पग्गला 
खलु” आदि पाच गाथाओ को उद्धृत किया है उन्हें यहां 
उद्धृत नही किया गया है। वे गाथायें यथा क्रम से आ० 
कुन्दकुन्द विरचित द्वादशानुप्रेक्षा मे २५-२६ गाथांकों मे 
उपलब्ध होती है | अन्यत्र कही से उद्धरण देना यह वृत्ति- 
कार वसुनन्दी को अभिप्रेत नहीं रहा । 


(३) मूलाचार में जो “सुहुमे जोगविसेसेण” इत्यादि 
गाथा (१२-२०४) उपलब्ध होती है उसकी वृत्ति में गाथा- 
गत पदों की सार्थक्रता स्पष्ट की गई है। उधर तत्त्वार्थ- 
सूत्र में जो “नामप्रत्यया: स्बंतों योगविशेषात्‌” इत्यादि 
सूत्र (5-२४) उपलब्ध होता है वह सम्भवतः मूलाचार 
की इसी गाथा पर आधारित है। इस सूत्र की व्याख्या 
करते हुए सर्वार्थसिद्धि मे सभो सूत्रगत पदों की सफलता 
को स्पष्ट किया गया । इन दोनों मे उपयुक्त सल्दर्भ शब्द 
व अर्थ से बहुत कुछ अभिन्‍न है । यथा-- 


सूक्ष्मादिग्रहणं कमेयोग्पपुद्गलस्वभावानुवतेनार्थ ग्रहण- 
योग्या: पुदुगला: सूक्ष्मा न स्थूला इति । एक क्षेत्रावगाह- 
वचन क्षेत्रान्तरनिवृत्त्यर्थम्‌ । स्थिता इति बन क्रियान्तर- 
निवुत्त्यर्थ स्थिता न गच्छन्त इपि। सर्वात्मअदेशेष्विति 
वचनमाधारनिर्देशार्थ नैकप्रदेशादिषु कमंप्रदेशा तरतंन्‍्ते | 
कब तहि ? ऊध्वेमधस्तियेक्‌ सर्वेष्वात्मप्रदेशेषु व्याप्य स्थिता 
इति । इत्यादि । स० सि० ८-२४. 

सूक्ष्मग्रहण ग्रहणयोग्यपुद्गलस्वभावानुबर्णनार्थ [वर्ते- 
नाथ] वर्ण (?) ग्रहणयोरप्रा पुदुगला सूक्ष्मा न स्थूला: । एक- 
क्षेत्रावगा हवचन क्षेत्राल्तर निवृत्यथम्‌ । >< >< »< क्रिपान्तर- 
निवृत्त्यर्थ स्थिता न गच्छन्त:। (एकैक प्रदेशे इत्यन्न वीप्सा- 
निःशेन सर्वात्मप्रदेशसग्रह.कृतस्तेन एकप्रदेशा दिषु न) कमंप्र- 
देशा: प्रव॒तेन्ते। क्व तहि ? ऊध्वंमधः स्थितास्तियक्‌ च सर्वे- 
ष्वात्मप्रदेशेषु व्याप्य स्थिता इति। इत्यादि । मूला० वृत्ति 
१२-२०४. प्रस्तुत किये जा सकते हैं--जैसे मूलाचार वृत्ति 


मूलाचार व उसकी श्राघार वत्ति ११ 


१२-१८३ व सवर्थिसिद्धि 5-२ मे कर्मयोग्यानिति लघुनिदें- 
शात्‌ सिद्धे: कर्मणो योग्यानिति पृथगविभक्त्युज्चा रण वाक्या- 
तरन्ज्ञापनाथंम्‌ ।'* **'इत्यादि। (मूला० वृत्तिगत प्रसंग 
कुछ अशुद्ध भी हुआ है) । किन्तु लेख को अधिक विस्तृत 
करना समय के अनुरूप नहीं है, अत; उनको अभी स्थगित 
करना ही उचित होगा । 

३ जेनेन्द्र व्याकरण--वक्तिकर्ता लक्षणशास्त्र के भी 
अधिकारी विद्वान रहे है। उनकी विशेष रुचि ज॑नेन्द्र व्या- 
करण की ओर रहो है, यह उनकी इस वृत्ति के परिशीलन 
से स्पष्ट है। मूल ग्रन्थकार ने 'सामाचार' अधिकार को 
प्रारम्भ करते हुए जो मगल किया है उसमे 'सामाचारं 
समासदो वोच्छ! इस प्रकार से मंगलप्ूर्वक सामाचार 
अधिकार के क्हने की प्रतिज्ञा की है। इसमे जो :समा- 
सदा (समासत:)? पद प्रयुक्त हुआ है उसके विषय मे वृत्ति 
कार ने यह स्पष्ट किया है कि यहां 'समासत: में जो 
पंचमी विभक्ति का बोधक “तस्‌' प्रत्यय हुआ है वह जेनेन्द्र 
व्याकरण के इस सूत्र के अनुसार हुआ है-- 

कायास्तस्‌ (जनेन्द्र सूत्र ४१।११३) । 

यहा यह स्मरणीय है कि जेन व्याकरण मे का यह 
पंचमी विभक्ति की सज्ञा है। 

यही पर आगे गाथा ४-२ में प्रयुक्त सम्मान , समान) 
के स्पष्टीकरण भे उन्होंने यह कहा है कि सह मानेन 
बर्तते इति समान' इस विग्रहू के अनुसार यहा सह के 
स्थान में इस सूत्र से 'स' आदेश हो गया है-- 

सहस्य स. खो (जने-द्र सूत्र ४२।२१६.) । 

४ घबला--प्रस्तुत मूलाचार वृत्ति में षट्खण्डागम 
की टीका धवला के अन्तग्रंत अनेक सन्दर्भों को कही शब्द- 
श उसी रूप मे और कही पर सस्कृत छायानुवाद के रूप 
में यथा प्रसंग अन्तहित कर लिया गया है। यथा-- 

पट्खण्डागम मे सर्वश्रथम सूत्र १, ६-२३ (पु० १, पृ० 
१६१-७०) में मिथ्यात्वादि चौदह गुणस्थानों के नामों का 
निर्देश मात्र किया गया है। उधर मूलाचार में गाथा १२- 
१४५४-५४ द्वारा भी उक्त गुणस्थानों का नामनिर्देश मात्र 





किया गया है। उनका विशेष विवरण इन दोनो ग्रन्थों की 
टीका में उपलब्ध होता है। विशेषता यह रही है कि 
घवला में जहां उनका स्पष्टीकरण मूल ग्रन्थ के अनुसार 
पूर्वोक्त उत सूत्रों मे पृथक प्रथक्‌ किया गया है वहा प्रस्तुत 
मूलाचार वृत्ति में उनका स्पष्टीकरण उक्त दोनों ग्राथाओं 
(१२,१५४-५५) की वृत्ति में एक साथ कर दिया गया है। 
जैसे प्रथम मिथ्यादुष्टि गुणस्थान का स्वरूप धवला में इस 
प्रकार कहा गया है--- 

मिथ्या वितथा व्यालीका ग्रसत्या दृष्टिदेर्शन॑ विपरी- 
तैकान्त-विनय-सशयाज्ञानरूपमिथ्यात्वकर्मोदयजनिता येषा 
ते मिथ्यादृष्टय: । >( >< %< अथवा मिथ्या वितथम्‌, तत्र 
दृष्टि: रुचि: श्रद्धाप्रत्ययों येषां ते मिथ्यादृष्टय:'। घबला 
पु० १, १६२. 

इसे मूलाचार वृत्ति में शब्दशः इस प्रकार आत्मसात्‌ 
कर लिया गया है--- 


मिथ्या वितथा व्यलीका ]धसत्या दृष्टिदेशंन विपरीत॑- 
कान्त-विनय-संशयाज्ञानरूपभिथ्यात्वकर्मोदयजरनिता येषा ते 
मिथ्यादुष्टयोड्थवा मिथ्या वितथा, तन्र दृष्टी रुचि: श्रद्धा 
प्रत्ययो येषां ते भिध्यादृष्टयों[पनेकान्ततत्त्वप राइमुखा:] । 
मूलाचार वृत्ति बम्बई संस्करण २, पृ० २७३ ब ज्ञा० पी० 
संस्करण २, पृ० ३१३. 

इसी प्रकार सासादन आदि अन्य गुएस्थानों से सम्ब- 
न्धित सन्दर्भ को भी दोनों ग्रन्थों मे समान रूप से देखा 
जा सकता है (घवला पु० १--सासादन पृ० १६३, 
सम्यग्मि० पृ० १६६, असं० पृ० १७१, सबता० पृ० १७३- 
७४, प्रमत्त (७६-७७, अप्रमत्त० १७६८-७६, अपूर्व० १८०- 
८२, अनिवृत्ति १८९३-८६, सूक्ष्सां० १८६७-८८, उपश।० 
१८८-८६, क्षीणक० १८९६-६०, सयंग० १६१, अधोगके ० 
१६२ और गुणस्थानातीत सिद्ध २००. 

इस प्रसंग मे धवला में प्रसंग के अनुरूप शक्रा-समा- 
घान पूर्वक बीच बीच मे कुछ अन्य चर्चा भी की गई है, 
इससे क्रमश. सन्दर्भों का मिलान करना शक्य नहीं है, 
इसलिए यहा घवला से लेकर कुछ सम्बद्ध वाक्यों को 


१, यहां धवला में प्रसग से सम्बद्ध दो प्राचीन गाथाओं को उद्धृत कर उनके आश्रय से अपने श्रश्निप्राय की पुष्टि 
की गई है, जिन्हें आ० बसुनन्दी ने उद्घुत करना झ्ावश्यक नही समका । 


१२, चर्ष ४०, कि० २ 


उद्धुत कर देते है, जिन्हें प्रस्तुत मूनाचार वत्ति मे मिलाया 
जा सकता है। जैसे-- 

२ सासादन--आसादन सम्यकवविराधनम्‌, सह 
आसादनेनवतेते इति सासादनो विनाशितसम्पग्दर्शनो5प्र|प्त- 
मिथ्यात्वकर्मोदियजनितपरिणामो मिश्यात्वा भिमुख: सासादन 
इति भण्यते । पृ० १६३. 

३ सम्यद्टमिथ्यादुष्टि--दृष्टि: श्रद्धा रुचि: इति यावत्‌, 
समीचीना च मिथ्या च दृष्टियंस्थासो राम्यम्मिथ्यादुष्टि: । 

>< >< > सम्यक्त्व-मिथ्यात्वयो रदयप्राप्तस्पर्धकानां क्षयात्‌ 
सतामुदयाभावलक्षणोपशमान्मिथ्यात्वकर्मण, सर्वधातिस्प- 
धेकोदयाच्च *** *** । पृ० १६६ व आगे पृ० १७०. 

४ असंयतसम्यर्दुष्टि --समी चीना दृष्टि: श्रद्धा यस्या- 
सो सम्यग्दृष्टि', भ्रसयतश्वासौ सम्यग्दृष्टिश्व असयत- 
सम्यग्दृष्टि:। सो वि सम्माइट्री तिविहो खइयसम्माइट्ठी 
वेदयसम्माइट्ठी उवसमसम्माइट्ठी चेदि ।**'पृ० १७१. 

५ संयतासंयत- सयताश्व ते असयताश्च संयता- 
संयता:। >< >< 2< नचात्र विरोध: सपमासयमयोरेक- 
द्रव्यवतिनोस्त्रसस्थावरनिबन्धनत्वात्‌ू । 2» »६ »< अप्रत्या- 
ख्यानावरणीयस्थ सर्वघातिस्परद्धकानामुदयक्षयात्‌ सता चोप- 
शमात्‌ प्रत्याब्धानावरणीयोदयादप्रत्याख्यानोत्तत्ते. । पु० 
१७२०-७५. 

इसी पद्धति से आगे के प्रमत्तसयतादि गरुणस्थानों से 
सम्बद्ध सन्दर्भो को भी इन दोनो प्रन्थों मे मिलाया जा 
सकता है। 

धवला और गूलाचार वृत्ति मे कुछ अन्य प्रसंग भी 
शब्दद्द: मिलान के योग्य है-- 

पर्याप्ति के छह्‌ भेद--धवला पु० १, पृ० २५४-५६ 
व मूला० वृत्ति १२-१६५, मा० ग्र० संस्करण २, पु० 
३०६-१० व भा० ज्ञा० पी० सस्करण २, पृ० ३६७-६८. 
(यहा इन दोनों सस्करणों मे आहारपर्याप्ति से सम्बद्ध 
प्रसंग कुछ त्रुटित भी हुआ है | जैसे-- 

/“““**खलरसपयरयि: परिणमनशक्तिराहा रपर्याप्ति, ।' 
इसके स्थान में ऐसा पाठ सम्भव है--' *''खल-रसपर्या- 
ये: परिणमनशकतेनिमित्तानामाप्तिराहा रपर्याप्ति: । आगे 
सा च “''''जायते शरीरोपादानात्‌ प्रथम” इसके स्थान 


प्रनेकान्त 


में सा च* जायते, आत्मनो5क्रमेण तथाविधपरिणामा- 
भावात्‌ । शरीरोपादानात्‌ प्रथम!" ***। 

उपशमनविधि-- धवला पु० *, पुृ० २१०-१४ और 
मूला बु० गा० १६-२०५ (मा० सस्करण २ पृ० ३२००-२२ 
व ज्ञा० पी० संस्क्ररण, पु० ३८५-८७) । दोनो मे शब्दशः 
मिलान की जिये-- 

धवला १० १, पृ० २९१--अ व्वकरणे ण एक्क पि 
कम्ममुवसमदि किंतु अपुब्बवकर,। '“पृ० ३२११-१४ 
तक । 

सूला० वृत्ति १२-२०५--अपूर्वक रण नैकमत्रि कर्मो- 
पशाम्यत्ति | कित्वपूर्वेकरण.'**** पु० ३२०-२२ (मा० ग्र० 
तथा ज्ञा० पी० २, प्रृ० ३२८५-८७) तक ! 

यहाँ 
यथा-- 


कुछ वाक्य आगे-पीछे भी व्यवहृत हुए है। 


अणताणुब धिकोध - माण-माया-लोभ-सम्मत्त - सम्मा- 
मिच्छत्त-मिच्छत्तमिदि एदाओ सत्त पथडीओ असजदस- 
म्म!इट्टिप्पहुडि जाव अप्पनत्तसजदोत्ति ताव एदेसु जो वा 
सो वा उवसामेदि । ४ » & दंसणतियस्स उदयाभावों 
उपसमो, तेसिमुबसतताण थि ओकड्डुक्‍्त डुण-परपय डिस- 
कम्।णमत्थित्तादो । धवला पृ० २१०-११ 


अनन्तानुबधि - क्रोध-मान-माया-लोभ-सम्यक्त्वमिथ्या- 
त्व सम्यडमिथ्यात्वानीत्येता: सप्तप्रकृती: असयतसम्यग- 
दुष्ट - सयतासयत-प्रमत्ताप्रमत्तादीना (१) मध्ये को<्प्येक 
उपशमयति। > » > दर्शनमोहत्रिकस्यपोदयाभाव उप- 
शमस्तेषामुपशान्तानामप्युत्कर्षा५कर्ष - परप्रकृतिसक्रमणा- 
नामस्तित्व यत: इति । मूला० वृत्ति पृ० ३२०-२१, मा० 
ग्र० मा० स० २ पृ० ३८५५४ व २३५६ । 

क्षपणविधि--इस प्रसग का भी दोनों ग्रन्थों मे 

शब्दशः: मिलन किया जा सकता है--धवला० प्रु० १, 
पृ० २१५-२३ 'सजोगिजिणों होदि' तक और मूला० वृत्ति 
३२ पृ० ३१२-१३ ज्ञौ० पी० स० २, पृ० ३८5८-९० 'सयो- 
गिजिनों भवति' तक | 

इग दोनो प्रसंगों की प्ररूपणा करते हुए मूलाचार- 
वृत्ति मे अनेक अशुद्धियां हुई हैं। 


मूंलाचार व उसकी श्राचार वांत्त १३ 


उपशमविधि के अन्त में 'उदयो दीरणात्कर्षणोपकर्षण 
स्थानमपि समन्‍नाम्नेष सोहनीयोपश्मनविधि: इति' यह 
अधिक जुड़ गया है जो अशुद्ध या विचारणीय है (अनुवाद 
झभी विचारणीय है) । 

यहां धवला मे क्षपणविधि के प्रसग मे मतभेद से सम्बद्ध 
एक लंबा शका-समाधान हुआ है (पृ० २१७-२२) ! यह 
शका-समाधान मूलाचार वृत्ति (१० ३२३) में भी उपलब्ध 
होता है, जिसे धवलागत निष्कर्ष को लेकर प्रायः उन्ही 
शब्दों के द्वारा २-३ पक्तियों मे समाप्त कर दिया गया है। 
इस प्रसंग में म्लानार में 'षोडशकर्माणि द्वादश या (?) 
ऐसा जो कहा गया है विचारणीय है । 

उर्यक्त प्रसंगों के अतिरिक्त धवलागत अनेक प्रसगों 
को इस वृत्ति के अन्तर्गत किया गया है, जिन्हें प्रस्तुत 
करना इस लेख में सम्भव नही है। वह एक स्वतत्र तिबन्ध 
का विषय है। यदि स्वास्थ्य ने साथ दिया तो उसे फिर 
कभी प्रस्तुत किया जायगा । 

५ पंचसंग्रह--(?) मूलाचार गाथा १२-२०३ मे 
अनुभागबन्ध के स्वकूप का निर्देश किया गया है। इसको 
व्याख्या करते हुए वृत्तिकार ने उस अनुभाग की स्वमुख 
और प्रमुख के भेद से दो प्रकार का कहा है । उस प्रसग 
पे उन्होंने यहु स्पष्ट किया है कि सब मल प्रक्ृततियों के 
रसविशेष का अनुभव (विपाक) रबमुख से ही होता है --- 
उनमें परस्पर सक्रमण नहीं होता । किन्तु उनकी उत्तर 
प्रकृतियों का विपाक स्वमुख से भी होता है व परमुख से 
से भी होता है। विशेष इतना है कि चार आयु प्रकृतियों 
में परस्पर सक्रमण नही होता, अर्थात्‌ एक कोई आयु दूसरी 
आयु के रूप में परिणत होकर विपाक की प्राप्त नही 
होती । इसी प्रकार दर्शश मोह और चारित्रमोह में भो 
परस्पर सक्रमण नही होता । 

इस स्पष्टोकरण का आधार कदाचित्‌ पचसप्रह (दि०) 
की ये गाथायें हो सकती है--- 


पच्चंति मूलपयडी णूण समुद्रेण सव्बजीवबाणं । 





१, यहां मा० ग्र० सस्करण में 'केवलज्ञानावरण केवल 
दर्शनावरण'-नही रहे है, पर ज्ञा० पी० संस्करण 
(१० ३८१) में उन्हें ग्रहण कर लिया गया हे । 


समुटेण परमुहेण य मोहाउविवज्जिया सेसा ॥४-४४६ 

पच्चइ णो मणुयाऊ णिरयाउमुहेण समयणिद्िद्ठ । 

तह चरिय्मोहणीय दंसणमोहेण सजुत्त ॥४-४५० 

यहा यह स्मरणीय है कि “पचसग्रह यह एक गाथाबद्ध 

ग्रन्थ है, पर प्रस्तुत वृत्ति गद्य रूप सस्कृत में रची गई है, 
इसलिये वृत्ति में उपर्युक्त गाथाओ को उसी रूप में आत्म- 
सातू करना सम्भव नहीं था। हा, “उक्त चर आदि के रूप 
में वृत्तिकार उनके द्वारा अपने उक्त अभिपष्राय की पुष्टि कर 
सकत थे, पर वेसी उनकी पद्धति नही रही । 

(?) इसौ वृत्ति मे आगे उन्होने कर्मग्रकृतियों में सर्व॑- 
घातिरूप.। और देशघातिख्यता को भी स्पष्ट किया है । 
इस प्रसग में सर्वप्रथम यह वाक्य उपलब्ध हंँ।ता है-- 

केवलज्ञानावरण- केवलदर्शनाव रण निद्रनिद्रा-प्रचला- 
प्रचला-स्त्यान-गुद्धि-प्रचला-निद्र।: चतु: सज्वलनवर्ज्या 
द्वादशकषाया: । मिथ्यात्वादीनां (?) विशर्ति प्रकृतीनामनु- 
भाग सववंघाती। 

यहा (मथ्यात्व” के भागे जो षष्ठी बहुबचन के साथ 
आदि शब्द प्रयुक्त हुआ है, उससे वृत्तिकार का क्या अभि- 
प्राय रहा है, यह ज्ञात नही होता | पाठ भी कदाचित्‌ अशुद्ध 
हो सकता है। सख्या उनकी बीस(२०) निर्दिष्ट की गई है। 
हा सकता है वे आदि' से कदाचित्‌ 'सम्पस्मिथ्यात्व” की 
सूचना कर रहे है, पर बसा होने पर बीस के स्थान में 
इक्कीस सख्या हो जाती है । 


पचस्ग्रह में इस प्रतग में यह एक गाथा उपलब्ध 
होती है-- 
केंवलणाणावरणं दसणछक्क॑ च मोहबारसयं । 
ता सव्वधा इसण्णा मिस्स मिच्छत्तसेयवीसदियं |।४-४०८३ 


यहा स्पष्टतया मिस्स! के साथ 'एयबीसदिय” का 
निर्देश किया गया है। यह संब्याविषयक्र भेद बन्ध ब 
उदी रणा की अपेक्षा हो सकता है। कारण यह कि 'सम्य- 
र्मिथ्यात्व' अबन्धनीय प्रकृति है, भत: उसका बन्ध तो नहीं 
होता, किन्तु उदय-उदी रणा उसकी सम्भव है ।' 





२. मिथ्यात्वं विशतिबं-धे सम्यस्मिध्यात्वसंयुता ॥ 
उदये ता पुनर्दक्षे रेकविशतिरीरिता ॥ 
पतरसंग्रह की संस्क्रत टीका में उद्धृत | पृ० २७४ 





१४, वर्ष ४०, कि० २ 


(३) आगे वृत्ति में सर्वधाती और देशघाती का प्रसंग 
इस प्रकार प्राप्त होता है-- 

मतिज्ञान-श्रुतज्ञानावधिज्ञान-मन.पर्ययज्ञान। व रण-पंचा- 
न्तशाय-संज्वल नक्रोध-मान!माया - लोभ- नवनोकष।णा मुत्क- 
ध्टानुभागबन्ध: सर्वधाती व जघन्यों देशघाती । 

उसका जो इम प्रकार से अनुवाद किया गया है वह 
मूल का अ3)सरण नही करता--- 

मतिज्ञानावरण, श्र॒तज्ञानावरण, अवधिज्ञानावरण, 
मनःपर्ययज्ञानावरण, पाच अन्तराय, सज्वलन क्रोघ-मानत- 
माया-लोभ और नो नोकषाय, चक्षुदर्शनावरण, श्रचक्षु- 
दशंनावरण, अवधिदर्शनावरण भौर सम्यकत्व प्रकृति ; इन 
छब्वीस का उत्कृष्ट अनुभाग सर्वंधाती है और जघधन्य 
अनुभाग देशधाती है ।' 

मूल में चक्षुदर्शन|बरण आदि चार प्रक्ृतियों क। और 
छब्बोस सख्या का उल्लेख नहीं किया गया है । 

उपर्युक्त अनुवाद सम्भवतः कर्मकाण्ड गाथा ४० के 
अनुसार किया गया है। पर वहा उक्त छत्बीस प्रकृतियो 
को देशघाती ही कहा गया है, उनके उत्कृष्ट अनुभाग को 
सर्वेघाती और जघन्य अनुभाग को देशघाती नही कह. गया 
है। 

पंचसंग्रहू की भी यह गाथा दृष्टव्य है-- 

णाणावरण चउकक दसणतिगमतराइगे पच | 
ता होंति देसघाई सम्म सजलण णोकसाया य ॥।४-४८४ 


बृत्तिकारने सम्भवत: उपर्युक्त प्रसग के स्पष्टीकरण मे 
घबलाका अनुसरण किया है । 

(४) इससे आगे जो यहां वृत्ति में साता-असाता आदि 
अधघाति प्रकृतियों, पुण्य-पाप सजाओ और चतु स्थानिक 
आदि अनुभागविशेष का विचार किया गया है बह पच- 
सग्रह की ४,४८५-८७ गाथाओं से बहुत कुछ समान है: 


अनुवाद 
जैसा कि उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट हो चुका है, अभी 


१. यह धवलाका अनुस रण है--बहां पु० १४ पूृ० १७०- 


७१ में अनुभाग उदीरणा के प्रसग मे इन प्रकृतियों 
के उत्कृष्ट व अनुसत्कृष्ट अनुभाग से सम्बन्धित सब्वे- 
घातित्व और देशघातित्व का प्रथक्‌-पृथक्‌ विचार 


झंनेकार्न्त 


हाल में मूलाचार का जो संस्करण भा० ज्ञानपीठ से 
प्रकाशित हुआ है उसमे वे सभी अशुद्धिया और विचारणीय 
स्थल प्रायः उसी रूप मे तहस्थ हैं, जिस प्रकार कि मा० 
ग्रन्थमाला से प्रकाश्ति पूर्व. सस्करण में रहे हैं। इसका 
हिन्दी अनुवाद सुयोग्य विदुषी आश्िका ज्ञानमती जी ने 
अपने कृत निर्णय (आद्य उपोदुधात पृ० 26) के अनुसार 
शब्दश: टीकानुबवाद के साथ किया है। इस महत्त्वपूर्ण 
अनुवादादि कार्य मे आधिका माता जी की योग्यत्ता एव 
परिश्रम सराहनीय है। इसका आधार कदाचित्‌ “आ० 
शा० जिनवाणी जीरखोॉड्वार सस्था, फलदंण' से प्रकाशित 
उसका पूर्व सस्करण हो सकता है। इस सब परिस्थिति क॑ 
रहते हुए भी इस अनुवाद म॑ पाठों की अशुद्धियों और 
प्राचीन प्रतियो से मिलान के योग्य अनेक दुरूहू स्थलों के 
कारण कुछ विसगति भी हुई है । इसके लिये मै यहा लख- 
विस्तार के भय से बुछ थोड़ी ही विसगतियो को उदाहरणो 
द्वारा स्पष्ट कर देना चाहता हू । यथा-- 


१ गाथा ३४ में 'स्थितिभोजन मूलगुण के प्रसग में 
“मिथस्तस्य***' इत्यादि पाठ वृत्ति(पृ० ४४) में मुद्रित है । 
वह निश्चित ह्वी अशुद्ध है। उसके स्थान में “स्थितस्य'' 
पाठ शुद्ध होना चाहिये। अनुवाद में 'मुनि खड़े होकर 
आहार ग्रहण करते है. यह उसका अभिप्राय सगत ही रहा 
है, पर मूल में “मिथस्तस्थ' यही अशुद्ध पाठ तद॒वस्थ रहा 
है, जिसकी सगति अनुवाद के साथ नही रही | प्रक्ृत में 
भप्तिथ: तस्य उस पाठ की किसी भी प्रकार से सगति नही 
बंठ सकती । 

२ आगे गाथा ३४ की वृत्ति में (प० ४५) 'अन्य- 
थार्थत्वात्‌ भिषक्क्रियावदिति' ऐसा पाठ मुद्रित है। यहां 
'ग्रन्यथार्थत्वात्‌' के स्थान मे 'श्रन्याथंत्वात्‌' ऐसा शुद्ध पाठ 
सम्भव है । तदनुसार अनुवाद में ** वेद्य की शल्य क्रिपा 
के समान ये दु:ख से विपरीत भ्रन्यथा श्रयंवालेही है' इसके 
स्थान में उपर्युक्त महाव्रतादि के अनुष्ठान विषयक उपदेश 


किया गया है। वहां अचक्ष दर्शनावरण के उत्कृष्ट व 
अनुभाग को देशघाती तथा चक्ष दर्शनावरण और 
अवधिवर्शनावरण के उत्कृष्ट को सर्वधाती ओर 
अनुल्कृष्ट को सवंधाती व देशघाती कहा गया है । 


सूलाखार व उसकी प्रायार वृत्ति १५ 


का भिन्‍न हो प्रयोजन या श्रभिप्राय रहा है। ऐसा स्पष्टी- 
करण होना चाहिये | आगे अनुवाद में जैसे वेद्य रोगी के 
फोड़े को चीरता है'*” इत्यादि स्पष्टीकरण प्रसंग के 
अनुरूप ही रहा है । 

३ यहीं पर आगे वृत्ति में (१० ४६) 'तबुभवोज्कतमु- 
भयम्‌ पाठ मुद्रित है, जो निश्चित ही अशुद्ध है। पर 
उसका 'श्रालोचना श्रोर प्रतिकम्ण दोनों करना तदुभय 
तप है' यह अनुवाद संगत ही है । 'तप' के स्थान में 'प्राय- 
परिचत' शब्द का प्रयोग अधिक निकटबवर्ती था। मुद्रित उस 
अशुद्ध पाठ के अनुप्तार 'उन दोनों को छोड़ देना' यह 
उसका अर्थ होता है, जो प्रसग के सर्वथा विरुद्ध है। 


४ इसके आगे यही पर वृत्ति मे (प० ४७) 'बिपरीतं 
गतस्थ मनसः: निवतंन श्रद्धानम्‌' यह “श्रद्धान! प्रायश्चित्त के 
प्रसंग में कहा गया है । 

यहां 'बिपरीतं' के स्थान में सम्मवतः “बिपरीततां 
पाठ रहा है। विपरीत” पाठ को देखकर ही सम्भवतः 
उसके अनुवाद मे “विपरीत मिथ्यात्व' अर्थ किया ग्या है 
जो संगत नही दिखता । 'विपरीतत्ता' पाठ के के अनुपतार 
उसका अर्थ विपरीतता-+मिथ्याभाव (ग्रयथार्थ श्रद्धान) को 
प्राप्त मन को उससे लौटाना, यह अर्थ होगा जिसे असगत 
नहीं कहा जा सकता कारण यह है कि “श्रद्धान' के प्रसग 
में मन को केवल विपरीत मिथ्यात्व की ओर से हूँ। नही 
हटाना है, प्रत्युत सब ही प्रकार के भिथ्पात्व से हटाना 
अभिप्रेत है। 

४ गाथा ११२की वृत्ति (१० ६६) में गाथा में उप- 
युक्त 'उपक्रम' का अर्थ उपलब्ध पाठ के अनुसार 'प्रवर्तेन 
होता है जो प्रसग के अनुरूप नहीं है। “उपक्रम प्रवतेत' 
के स्थान में उपक्रम: अपवर्तेन' पाठ सम्भव है । तदनुसतार 
अनुवाद में 'यदि मेरा इस देश या काल सें जीवन रहेगा' 
के स्थान में 'यदि इस देश या काल में सेरे जीवन का 
उपक्रम --अ्पघात--होता हैं ऐसा अभिप्राय रहना 
चाहिए । 

६ गाथा १८० (पृ० १५३) में 'विभासिदव्बो-वि- 
भाषयितव्य: पद प्रयुक्त हुआ है। अनुवाद में उसका अर्थ 
'क्रना चाहिए ऐसा किया गया है, जो प्रसग के अनुरूप 


नही है । उसका अर्थ “व्याद्यान करता चाहिए यह होता 
चाहिए। उस प्रसंग में जो अपवाद के रूप में विशेष 
वक्तव्य रहा है उसे मूल ग्रन्यकार ने उप्तके आगे स्वय 
(८८-६५ गाथाओं में अभिव्यक्त कर दिया है । 

इसी भूल से यहां भावार्थ में जो उसका स्वपष्डीकरण 
किया गया है वह आगम परम्परा के विरुद्ध सिद्ध होने 
वाला है। उसमे यह अ्रभिप्राय प्रगट किया गया है -- 


“इप्त गाथा से यह स्प८्ट हो जाता है कि आ्िकराओं 
के लिए बे ही श्रट्ठाईस भूलगुण और वे ही प्रत्याखयान, 
संस्तरग्रहए आदि तथा वे ही औधिक पदविभागिक समा- 
चार माने गये है जो कि यहा त्तक चार अध्यायों में मुनियों 
के लिए वर्णित है ।” 

इस प्रसंग में यह प्रश्न उपस्थित होता है कि मूल- 
गुणों में तो श्राचेलक्य और स्थितिभोजन भी हैं (यही पर 
पीछे गा० २-३ ब प्रवचनसार गा० ३, ८-६), ऐसी परि- 
स्थिति में क्या ये दोनो मूलगुण भी आयिकाओं के द्वारा 
अनुष्ठेय हैं। यह यहां विशेष स्मरणीय है कि धवलाकार 
आ० वीरसेत ने स्त्रियों की अचेलकता (निर्वस्त्रता) का 
प्रबलता से विरोध किया है (पु० १, पृ० ३३२-३३) । 


आ० कुन्दकुन्द ने भी स्त्रियों के लिए प्रव्नज्या का 

प्रतिषेध करते हुए उन्हें एक वस्त्र की धारक कहा है। 
यथा - 

लिग इत्यीण हवदि भुंजइ पिंड सुएयकालम्मि। 
अ्ज्जिय थि एकवत्था वत्थावरण ण भुजेइ। बोधप्राभत 
२२ (आगे की गाथा २२-२६ भी द्रष्टव्य है। ' 

यह भी स्मरणीय है आ० ज्ञानमती माता जी प्रस्तुत 
मूलाचार का रचयिता आ० कुन्दकुन्द को ही मानटो हैं। 
निष्कर्ष : 

जहां तक मैं समझ सका हूं प्रस्तुत गाथा में उपयुक्त 
'एसो श्रज्जाण पि सामाचारो' में मूलग्रस्थकता का अभि- 
प्राय 'एसो' से केवल प्रकत चौथे सामाचार अधिकार का 
ही रहा है, त कि पूर्व चार भ्रधिक्वारों का। यदि ऐसा न 
समझा जाय तो एक यह आर्पत्ति भी उपस्थित होती है 
कि आगे के अन्य पंचाचार, पिण्डशुद्धि और आवश्यक 
आदि अधिकारों में प्ररपित अनुष्ठान आयिकाओं के लिए 
निषिद्ध ठहर सकते हैं । 


१६, वर्ष ४०, कि० २ 


७ आगे गाथा २०३ की वत्ि (१० १६६) में प्रसंग- 
प्राप्त एक शक्रा-समाधान में 'यावतंषासधिगताना यत्‌ 
प्रधानं तत्‌ सम्यक्त्वभित्युक्तम्‌' ऐवा पाठ मुद्नित है । इसमें 
निश्चित ही प्राचीन हस्तलिखित प्रतियो मे '्रधानं' के 
स्थान में श्रद्धानं पाठ उपलब्ध होना चाहिए। तदनुसार 
उसका यह अभिप्राय होना चाहिए कि समीचीनतया जाते 
गये इन गाथोक्त जीवाजीवादि पदार्थों का जो श्रद्धात है 
बहू सम्पक्त्व है, ऐसा कहां गया है। इसकी सगति आगे 
उस शका के समाधान में जो “नैप दोष , श्रद्धान रूपेय- 
मधिगतिरन्यथा परमार्थाधिगते रभावात्‌' यह जो कहा गया 
है, उससे भी बैठ जाती है। इप परिस्थिति में अनुवाद में 
जो “ -***सत्यारथेरप से जाने गये इनमे से जो प्रधान 
हैं वह सम्परकक्‍्त्व है ऐसा सम्पक्‍त्व है ऐमा कहना तो युक्त 
हो भी ध्कता है ?” यह स्पष्ट किया गया है वह किसी 
भी प्रकार (से संगत नहीं हो सकता पृ० ३७०) । 

८ गाथा २१२ की वृत्ति पृ० १६६) में जो ते 
पुनररूपिणो5जीवा: ऐसा पाठ मुद्रित है वह सगत नहीं 
हैं, उसे अबग्रह चिह्न (5) से रहित 'ते पुनररूपिणो जीवा. 
ऐसा होना चाहिए | तदनुमार उम्का यह अभिप्राय होए 
कि पूर्व में जिन जीवों की प्रर्वणा की जा चुकी है (गा० 
२०४-२६) उन अरूपी जीबो के साथ प्रस्तुत गाथा 
(३३२) में निर्दिष्ट धर्म, अधम और आकाश वथा काल 
भी ये अहूपी द्रव्य है । 

इस प्रकार से गाथा का अर्थ और उतने अश का वृत्ति 
का भी अर्थ (बे पुन. श्ररूपी श्रजीव द्रव्य हैं) असगत 
रहा है । 

यह यहां विशेष ध्यातव्य है कि वृत्तिकार “तच्छब्द, 
पूर्व प्रक्रान्त-(प्रकरणगत-)परामर्शो' है, यह कह कर गाथा 
में प्रयुक्त 'ते! पद के ही अभिप्राय को स्पष्ट कर रहे है| 

&६ यही पर आगे इसी वृत्ति मेजो धर्मादीना च 
रकन्धादिभेदप्रतिपादनाथ च पुनर्ग्रहूणम्‌ यह कहा गया है 
उसका अनुवाद जो “धर्म आदि का प्रतिपादन करके पुद- 
गल के स्कन्ध आदि के भेद बतलाने के लिए यहा उनका 
पुन: ग्रहण कर लिया गया है” यद& स्पष्टीकरण किया गया 
है वह संगत नहीं है । इसके स्थान में उत्तका अनुवाद इस 


अनेकान्त 


प्रकार होना चाहिए--धर्म आदि द्रव्यों के भी स्कन्‍्ध व 
स्कन्धदेश आदि भेद होते हैं, इसके निरूपणार्थ भी यहां 
स्कन्ध आदि को पुनः ग्रहण किया गया है। इसके लिए 
पट्खण्डागम-बन्धन अनुयोगद्वार के अन्तग्रेत ये सूत्र देखे 
जा सकते है-- 

जो सो अणादियविस्ससाबंधो सो तिविहो--धम्म- 
त्विया अधम्मत्थिया आगासत्थिया चेदि ॥३०॥ धम्मत्थि- 
या धम्मत्थिव्देसा धम्मत्यियपदेसा अधम्मत्यिया अधम्प्र- 
त्थियदेसा अधम्मत्यियपदेसा आगासत्यिया आगासत्थिय- 
देसा आगासन्थिय्रपदेसा एदासि तिण्ण पि अत्यिआणमण्णो- 
ण्णवदेमबधों होदि ॥३१॥ (पु० १४ पृ० २६) । 


४० गाथा २४४ की वृत्ति में (प० २०४) यह पाठ 
उपलब्ध होता है--अथवाध्यमभिसम्बन्धः कतेव्यों सिथ्या- 
हृष्य पाद्यपशान्तानमितद्‌ व्याख्यान वेदितव्यम्‌ । 

इसका अनुवाद इस प्रकार है--अथवा ऐसा सम्बन्ध 
करना कि मिथ्यादृष्टि से लेकर सुक्षमसाम्पराय नामक 
दशर्वें गुणस्थान पयन्त यह (बन्ध का) व्याख्यान समझता 
चाहिए । इस प्रकार मूल मे जहां “मिथ्यादृष्ट्याश्युपशान्ता- 
नामेतत्‌ ऐसा कहा गया है वहा अनुवाद मे “मिथ्यादृष्टि 
से लेकर सुक्ष्मसाम्पराय नामक दछ्वें ग्रणस्थान पर्यन्त! 
ऐसा अर्थ किया गया है। इस प्रकार मूल में और अनु- 
वाद में एकहूपता नहीं रही है । 

११ हसी %रकार यही पर आगे वृत्ति में अपरिणत' 
का अर्थ अ्रयोगी श्रौर सिद्ध श्रथवा सयोगी श्रौर श्रयोगी' 
ऐसा तथा “उच्छिन्न! का अर्थ 'क्षीणकषाय ऐसा किया 
गया है| किन्तु अनवाद में उसके स्पष्टीकरण में “अ्रपरि- 
णत' श्रर्थात उपशान्तमोह और 'उच्छिन्न! श्रर्थात क्षीण- 
मोह श्रादि' इतना मात्र कहा गया है। यह स्पष्टीकरण 
भी मूल से सम्बद्ध नही रहा । 

बसे तो यह मुद्रित वृत्तिगत पाठ ही कुछ अस्त-व्यस्त 
हुआ सा दिखता है | 


अनुवाद का अभाव : 
सम्भवतः व्याकरण आदि की ओर विशेष लक्ष्य न 
रहने से कहों-कही अनुवाद को छोड़ भी दिया गया है या 


मूलाचार व ऊसकी भ्राचार वत्ति १७ 


अस्पष्ट वह रहा है। जैसे--- 

(१) गाथा १२२ की वृत्ति में (प० १०६) “'समसा- 
सदो--संक्षेपेण 'काया:” तस्‌ ['कायास्तस्‌] ।” इतना 
मात्र संकेत किय। गया है ! उतका अनुबाद नही है । 

'कायास्तस्‌” यह जैनेन्द्र व्याकरण का सूत्र (४।१।- 
११३) है। जैत व्याकरण के अनुसार का यह पंचमी 
विभक्ति की संज्ञा है। तदनुसार उसका अभिप्राय यह है 
कि पंचमी-विभक्त्यन्त “किम! आदि शब्द को 'तस्‌! प्रत्यय 
हो जाता है | जैसे 'कस्मात्‌ृ--कुत '॥ प्रकृृत मे 'समासात्‌' 
यहां पंचमी विभक्ति से 'तस्‌” प्रत्यय हो कर 'समासत: 
(समासदो)' निष्पन्न हुआ है । 

(२) यही पर श्रागे गा० १२३ की वृत्ति में (प० 
१०८) “सम्माणं-- सह मानेन परिणामेत वतेते इति समान 
सहस्य सः/*****' यह कहा गया है। उसका अनुवाद इस 
प्रकार हुआ है-- यहां सह को स आदेश व्याकरण के 
नियम से सह मान समान बना है। यह अस्पष्ट है, कुछ 
उद्धरणक आदि चिह्न विशेष भी नहीं है, जिससे उसका 
कुछ अभिश्राय समझा जा सके । 

'सहस्य स: खो” यह भी उक्त जेैनेन्द्र व्याकरण का ही 
सूत्र (४।३।२४६) है। उप्तका अभिप्राय है कि सज्ञा-शब्द 
के होने पर 'सह' के स्थान में (सा आदेश हो जाता है । 
जैसे-- सह अश्वत्थेन साइवत्थं । प्रकृत मे 'सह मानेत' यहां 
सह के स्थान में 'स होकर समान” बन गया है। 

(३) गा० १२४ की वृत्ति में (प० १०६) “सम्यक्‌ 
आचार एवं सामाचार: प्राकृत बलादा दीघंत्वमादे: ऐसा 
कहा गया है। इसका अनुवाद इस प्रकार है--यहां प्राकृत 


व्याक्रण के निमित्त से दीर्घ हो गया है। इसमें विशेष 
स्पष्टीक रण की अवैक्षा रही है । 

एए छच्च समाणा दोण्गिय संझकब्ना अट्ठ । 

अण्णोण्णस्स परोप्वरमुवेति सब्वे समादेसं।॥। 

धवला पु० १२, २५६ (उद्धृत) 

है एक सामान्य सूत्र है। इपका अभिप्राय यह है 

कि अ, आ, इ, ई, उ, ऊ ये छह समान स्वर तथा ए और 

श्रोके ये दो सम्ध्यक्षर ये आठों स्वर परस्पर में आदेश 

को प्राप्त होते है--विना विरोध के एक दूसरे के स्थान 

में हो जाते हैं। तदनुसतार यहां समाचार” में सकारवर्ती 

अकार के स्थान मे आकार होकर 'सामाचार' निष्पन्त 
हुआ है । 

(४) गा० १६६ की वृत्ति मे (प० १६३) में यह 
सूचना की गई है--नात्र विमक्त्यन्तरं प्राकृत लक्षणेना- 
कारस्थेकार: कृतोयतः। इसका अनुवाद नहीं किया गया 
है! 

मूल गाथा में “दंसण-णारफ-चरित्ते' यह जो कहा गया 
है उसमे “'चरित्त' पद को स्पष्ट करते हुए वृत्तिकार कहते 
है कि गाथा में जो 'चरित्ते' है, इसे विभकसयन्तर नहीं 
समझना चाहिए, क्योंकि प्राकृत व्याकरण के अनुसार 
यहां तकारवर्ती एकार के स्थान में अकार हो गया है। 
यहां उपर्युकत (एए छचुच समाणा) सूत्र ही लागू होता है। 


इस प्रकार यहा प्रस्तुत ग्रन्थगत कुछ ही अधिकारों 
में जो स्थल दृष्टि से अभुद्धिथा दिखी हैं उन्हीं के विषय 
में विचार किया गया है। 


(_ 


सम्यादकीय :--'श्रागरम की प्रामारि/कता' विषय पर हमारा कुछ लिखने का विचार है। अभी तो परमा- 
गम षट्खंडागम आर के अनुवादक व जन लक्षणावली आदि के सर्जक, उच्चकोटि के विद्वान्‌ पंडित जी का उक्त 
लेख मूलाच र' के प्रामाणिक संस्करण के प्रकाश में लाने के सदर्भ मे है। पाठक उनकी अन्‍्तवेंदना को समझ, अन्य 
सभी गमो को प्रामाणिक रखने की दिशा मे प्रयत्नशील हो--यह हमारा भाव है । 

बत अंको ऐ हम जिनवाणी के अक्षुण्ण निर्मेल रखने और उक्त लेख के लेखक--विचा रक, ज्ञानसमृद्ध जैसे 
विद्वानों के उत्पादन और संरक्षण करने की ओर समाज का ध्यान आक्ित करते रहे हैं। उक्त लेख के परमोप- 
योगी होने पर भी विदश--हम उसे एक अक मे पूरा न द सके इसके लिए क्षमाप्रार्थी है । 


- सम्पादक 


दो हजारवों जयंती हेतु विशेष प्रेरणा 


आचार्य हमारे कुन्दकुन्द 


जैनों के वह आचाये जो नीति, न्याय और बुद्धि के 
घरातल पर आध्यात्मिक के ग्रन्थ, ग्रन्थ नही ग्रन्थावली, 
अब से सकडों साल पूर्व रचकर हमे विश्व के विद्वानों के 
समक्ष बराबरी से खड़े हो जाने लायक स्थान दे गए, 
जिनके कारण विश्व के किसी भी महान्‌ प्रन्य और उसके 
रचयिता की चर्चा सुनकर हमें हीनता का आभाम नहीं 
होता । जब जिस किसी भी विशिष्ट घर्मधारा, नीति- 
धारा, की खुली चर्चा की जाती है वह पूर्व से ही उन 
ग्रन्थों में, प्रन्थकार के दर्शन में, भरी पड़ी है। मानें कि 
अकेले ग्रन्थराज 'समयसार' में वह सब है जिसके कारण 
संसार में कोई ग्रन्थ 'श्रादर्श कहलाता है। किसकी देन है 
यह ? महापडित महामुनि, महाचाय॑े प्रातः स्मरणीप 
कुन्दकुन्द जी की । उनने एक ग्रन्थ नही चोरासी पाहुड़ें 
दी हैं। उनके सात ग्रन्थों मे समूचे विश्व का मर्म--जेत 
धर्म आध्यात्म, सस्कृति नीति और न्याय के आदर यूत्र है 
जिनके बल पर हम विश्व का पांडित्य करने लाथक हो 
गए है। समयसार के बाद प्रवचनसार, पत्नास्तिहाय 
अष्टपाहुड, निधमसार, द्वादशानुप्रेक्षा और रयगासार जैसे 
ग्रन्थ जहां उनकी बौद्धिक तपस्था के प्रतीक है वही वे 
उनके बैचारिक क्षितिज की उच्चतर के मानक स्तम्भ भी 
हैं । 
कुन्दकुन्दाचायं का जन्म, जो किसी 'अवतार' से कम 
नही है, सत ईसा से तेरह वर्ष पूर्व हुआ था । कहे हमारे 
देश के महाराजा, श्री विक्रम के ४४ वर्ष बाद वे जन्मे । 
भगवान महावीर के ५१३ वर्ष बाद कुन्दकुन्द ने जन्म 
लेकर महावीर दर्शन एक मायने मे पुनर्स्थापित किया था। 
महावीर की वाणी और वेचारिकता के जीवन चित्र हैं 
उनके ग्रन्थ । ब्राह्मणफराज गौतम गणघर को जो करना था 
उनसे कही ज्यादा कुन्दकुन्द ने किया महावीर का कार्य 
लेखनी चला कर। अब से करीब दो हजार वषं पूर्व व्रिक्रम 


ए) सुरेश सरल, जबलपुर 


संवत्‌ ४४ ग्रथवा वीर नि० स० ५१३ में जन्मने वाले 

न्दकुन्द विचारक्रान्ति और चरित्र-उपासना के उदाहरण- 
महाकवि बनकर जग की अगुवाई करने तत्कालीन समाज 
के सामने आए थे और तब से अब तक वे आगे हैं अपने 
हर परावर्ती से । 


विश्व-विद्कता के भडारों अथवा प्रतीको-प्रेष्ठ 
शकराचार्यो और महामहोपाध्यायों--की हर पीढ़ी पर 
अपने दर्शन का हिमालयी-प्रभाव बनाये रखते वाले यदि 
कोई जैन आनार्य हुए हैं तो वे कुन्दकुन्द ही हैं। प्राचीन- 
वेदों से लेकर गीता, रामायण, बाइबिल, कुरान और 
'शबद' तक के दर्शन के समक्ष कुन्दकुन्द जी अपनी 
मौलिकता और मनोवेज्ञानिकता अलग ही चमकाते मिलते 
हैं। उनके धर्म-सूत्र अखिल-विश्व एवं समग्र-प्राणी जन के 
लिए हैं। पुद्गल से ऊ"र आत्मा का सौन्दय्ये-शास्त्र है 
उनका--सुलेखन । ऐसे महान्‌ परोपकारी, धर्म-सुधारक, 
धर्म प्रबतेक संत की जयन्ती प्रतिवर्ष, उनके जन्म दिन पर 
आषाढ शुक्ल प्रणिमा को राष्ट्र स्तर पर मनाए तो हम 
अपने पूर्वजों के प्रति एक ईमानदार परम्परा को प्रारभ कर 
स्वयं ही उपक्ृत हो सकेंगे और हो सकेगे कृतज्ञ । 


जयती क्य्रों मनाए ? कंसे मनाए ? दो प्रश्न सामने 
उछाले जा सकते हैं । पहले प्रश्त का सभीचीन उत्तर उक्त 
पक्तियो में आय पा चुके है। समाधान चाहिए अब द्वितीय 
का कंसे मनाए ? उनके कार्यकाज के विषय पर मनीषिथों 
से लिखाकर । उनके लिखे हुए पर शोध कार्य कर उनके 
उपलब्ध ग्रन्थों को सरल हिन्दी व अन्य भाषाओं मे 
प्रकाशत-सम्पादित करा कर। समयसार के 'सरल- 
संस्करण को लाखों की सख्या मे तंवार कर आम-जन के 
हाथों मे पहुंचाकर उनके ग्रन्थों पर शिक्षण-प्रश्िक्षण की 
सुविधाएं नव-विद्वानों को प्रदान कर । पाक्षिक मासिक 


श्राचायं हमारे कन्दकन्द १६ 


शिविरों का सयोजन-सचालन कर उनके [विचारों पर टीका 
पढ़ाकर । अधिकारी-विद्वानो और विज्ञ मुनि आचायंगणो 
को विचार गोष्ठि । आयोजित कर। विद्वान और मुनि 
सभा में साभान्‍्य-जैन को बतल।,एग्रे कि आचार्य श्रेष्ठ 
कुन्दकुन्द के विचारों का सामाजिक योगदान क्या रहा है, 
क्या हो सकता है । 

परमपृज्य आचार्य विद्यासागर जी ने समयसार ग्रन्थ 
को 'बुन्दकुन्द का कन्दन' कहा है। वह कुन्दन अब घर-घर 
पहुच सकेगा । सुनरहाई था सराफा से लिया जाने वाला 
स्वर्ण आपके देह तत्व को कुछ समय तक ही सजा-सवार 
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सकता है पर कुन्दकुन्द का कुन्दन आपके आत्मतत्व को, 
फिर समूचे परिवार और समाज को सुशोभित कर देगा। 
आपका ज्ञान पीढ़ी दर पीढ़ी कुन्दन की नाई रह्मियां 
बिखेरता रहेगा । अपने कुन्दकुन्द के कुन्दन की भव्याभा 
से आखे, मन-प्राण, कर्ण पवित्र करें और आत्मा को अपने 
स्वभाव में रमने का अवसर दें । 

पहले आप पा ले तो फिर आपके बेटे-बेटी कुम्दकुन्द 
के इस प्रसाद को जतन से प्राप्त करते रहेगे और अपने 
मगलमय-विशाल-प्रासादों के कक्ष सदा कुन्दकुन्द से 
परिपूर्ण रखेंगे । 








प्ृ० ८ का शेषाश ) 


गया है मूर्ती का पिछला हिस्सा नाग शरीर के सिबा 
समतल है । इस प्रतिमा मे शासन देवी तथा यक्ष आदि की 
अनुपस्थिति महत्वपूर्ण है। 

पादपीठ की विशेषता यह है कि इस पर दो पक्तियो 
में लेख विद्यमान है जो अधिकाश घिस गया है! लेखक 
को अधिक समय तक मूर्ति का अध्ययव करने का अवसर 
नही दिया जिससे उसे आसानी से पढ़ा जा सकता । फिर 
भी लिपी न*री मिश्रित अक्षरों की है और १४र्वी शताब्दी 
की तो निश्चित ही है और यही इस प्रतिमा का समय थी 
है। प्रथम पक्ति मे कुछ शब्दों के बाद “मूलसघे'” शब्द 
स्पष्ट रूप से पढ़ा जा सकता है। निचली पर्पक्ति में एक 
जिकोण आकार का चिह्न बना हे जिसके बाद लेखती 
द्वितीय पक्ति आर + होती है । 

प्रस्तुत मूृति का पिछला हिस्सा कुछ लाल-पीला पड 
गया है। पता चला कि लगभग ५४० वर्षों पहले घर मे 


लगी आग की वजह से ऐेसा है। इसके सिवाय कोई 
क्षति नही पहुची शेष प्रतिमा का पालिश अब भी ज॑ंसे का 
वेसा है। 

प्रस्तुत मृति सभवत: गुजरात या राजस्थानी कला का 
प्रतिनिधित्व करती है क्योकि इसी क्षेत्र मे सात सर्पफणों 
के छत्र के साथ ही लेखों मे पाश्वनाथ नामोल्लेख की 
परम्परा लोकप्रिय थी । संभव है यह शब्द भी उक्त मूर्ति 
लेख में आया हो। वेसे ही यहां के ज॑न परिवारों की 
पिछली पीढ़ी कही बाहर से आकर बसी है। आसपास के 
इलाके मे विरले ही जन लोग मिलते है । 

वर्तमान युग मे २४ तीर्थकरो में से अंतिम दो तोर्थंकरों 
पाश्वेनाथ एवं महावीर की ही ऐतिहासिकता सर्वमान्य है। 
पाश्वेनाथ की यह मूति विदर्भ के जैन धर के लिए एक 
महत्वपूर्ण स्रोत है इसमे सदेह नही । 

बेझनबाग, नागपुर-४४०००४ 





स्वच्छन्दो यो गण त्यवत्वा चरत्येकाक्यसंब॒त: । 
मृगचारीत्यसा जेनधर्माष्कीतिकर: नरः॥ आचा० ६/५२ 


-जो स्त्रच्छन्द होकर मृग के समान एकाकी भ्रमण करता है 
और इन्द्रिय दास होता है वह जनधर्म को निन्‍्दा कराने वाला 


होता है। 





अद्यावधि अप्रकाशित दुरलभ ग्रन्थ--सम्मइजिणचरिउ 


अपभध्र श के महावीर-चरितों की परम्परा 


श््श् 


“सम्मइजिणचरिउ”' अफ्श्रश का एक पौराणिक 
काव्य है, जिसमें सन्‍्मति अथवा वर्धमान अथवा तीथैंकर 
महावीर का जीवन चरित वर्णित है। प्राच्य-शास्त्र- 
भण्डारों से अभी तक अपश्रश के स्वतन्त्र रूप से लिखित 
एतद्विषयक चार रचनाओ की जानकारी मिल सकी है-- 
विबुध श्रीधर (१३वीं सदी) कृत वड्ढमाणचरिउ', कवि 
नरसेन (१४वीं सदी) कृत वड्ढमाणकहा । कवि जयमित्र 
हलल (अपरनाम हरिचद, १५वीं सदी) कृत वड्ढमाण 
कव्व एवं महाकवि रइधू्‌ कृत सम्मइजिणचरिउ। इनमें 
से प्रथम दो ग्रन्थों का प्रकाशन हो चुका है। चतुर्थ रचना 
की अभी तक ६ प्रतियों का जानकारी मिल चुकी है, किन्तु 
दुर्भाग्य से उन सभी मे प्रथम पाँच सन्धियाँ अनुयलब्ध है । 
इन पाँचो सन्धियों मे मगध स#|ट श्रेणिक का चरित 
वर्णित है और छठवी सन्धि से महावीर-चरित का वर्णन 
प्रारम्भ होता है । यदि श्रेणिक चरित को जयमित्र की एक 
पृथक्‌ स्वृतन्त्र-रचना भी मान ले, जो कि कभी पज्रमवश 
महावीर चरित के साथ किसी प्रतिलिपिक की भूल से एक 
ही लेखक की रचना होने के कारण सयुकत कर दी गई 
होगी, तो भी, वह (श्रेणिक चरित) भी वर्तमान में 
अनुपलब्ध ही है । तृतीय उक्त रचना--सम्मइ-जिणचरिउ 
सम्पादित होकर प्रेस मे जा चुकी है ।* बहुत सम्भव है 
कि इस वर्ष के अन्त तक बह प्रकाशित होकर पाठकों के 
हाथ में पहुंच जाय । 


उक्त सभी रचनाओं में मुल कथानक दिगम्वर- 
परम्परानुमोंदित ही है, किन्तु भाषा एबं वर्णन-शेली 
कवियों की अपनी-०.पनी है। घटनाओ मे भी कव्रियों ने 
हीनाधिक मात्रा मे अपनी-अपनी रुचि के अ्रनुसार सकोच 
अथवा विस्तार किया हैं। 


0 प्रो० (डा०) राजाराम जेन 


रइधूकृत सम्मइजिणचरिउ : ग्रन्थ-विस्तार एवं कार्ये- 
विषय-संक्षेप 

प्रस्तुततम्मदजिणचारउ मे १० सन्धियाँ और कुल 
मिलाकर २४५ कडवक । 

पहली सन्धि के १६ कडवको मे मगलाचरण के बाद 
कवि द्वारा अपने प्रेरक गुरु यश कीति भट्टा रक तथा उनकी 
पूर्व-परम्परा के गुहुओं का स्मरण, अपने आश्रयदाता का 
परिचय, अपभ्रश के चउमुह, दोणु आदि पू्वंबर्ती कवियों 
का स्मरण तथा सज्जन-दुजेन वर्णन के बाद मूलकथा का 
प्रारम्भ मगध देश एवं राजगृही नगर-वर्णन तथा उसके 
सम्राट श्रेणिक के परिचय और विपुलाचल पर महावीर 
के समक्शरण के आगमन से प्रारम्भ होता है । 


दूसरी मन्धि के १६ कड5को मे तीनों लोकों का 
सक्षिप्त वर्णन किया गया है । 

तीसरी सन्धि के ३८ कडवको तथा सर्जान्ध के १३रेवे 
कडव॒क तक महावबोर के पूर्वभवों का वर्णन और चोथी 
सन्धि के ही ६४वें कडव॒क से ऑन ,म २१वें कडब॒क तक 
महावीर के जन्म स्थल कुण्डलपुर आदि का वर्णन किया 
गया है। इसमें, तथा पॉचवी रे८ कंडब॒क), सातवी 
((४ कडवक तथा आठवीं सन्धि (२७ कड़वक) में 
महावीर के प्रथम ४ कल्याणकों का साहित्यिक शैली में 
वर्णन किया गया है। इन सन्धियो मे कबि ने कुछ विशिष्ट 
प्रसस उपस्थित कर उनमें सम्यक्त्व, जीवादि सप्तत्व, 
षड़द्रव्य द्वादशानुप्रेक्षा, हादशतप, द्वादक्षत्रत, ध्यान एव योग 
आदि के भो सक्षिप्त वर्णन किए हैं, जिनका आधार 
उमास्वतिकत तत्त्वाथेसूत्र है। 

तवमी सरन्धि के २१ कडवको में से प्रथम १५ कडवकों 
में तीर्थंकर महावीर के प्रधान शिष्य-गणघर-- इन्द्रभूति 
गोतम का जीवन-चरित्र तथा उसके बाद महावोर-निर्वाण 
तथा उसके स्मृति चिह्न के रूप मे दीपावली-परव छे प्रारम्भ 
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किए जाने को सूचना देकर, कवि ने अन्तिम एक कड़वक 
में महावीर के बाद के होने वाले श्रुतधाराचार्यों की काल- 
गणना का बिवरण दिया है। 

अन्तिम दसवी सन्धि के ६४ कडवकों मे से प्रथम 
२४ कड़वको में कवि ने अन्तिम श्रुतकेवली आचार्य 
भद्रबाहु का जीवन-चरित्र प्रस्तुत किया है और इसी प्रसंग 
में कवि ने आचार्य गोवर्धन, पाटलिपुत्र नरेश राजानन्द, 
महामन्त्री शकटाल प्रत्यन्तवासी राजा पुरु, ब्राह्मण-चाणक्य, 
चन्द्रगुप्त मौर्य (प्रथम) विन्दुसा र, अशोक, मकुल (कुणाल), 
सम्प्रति चन्द्रगुप्त के सक्षिप्त परिचयों के साथ पाटलिपुत्र 
के द्वादशवर्षीय भीषण दुष्काल का वर्णन किया है। इस 
प्रसग मे कवि ने राजा चन्द्रगुप्त द्वारा जैन दीक्षा-ग्रहण 
तथा आचार्य भद्बाहु के साथ उनके १२००० साधुओ' के 
साथ दक्षिण भारत की ओर प्रस्थान तथा वहाँ चन्द्रगुप्त 
मुनि की कास्तार-चर्या आदि का बडा ही माभिक वर्णन 
किया है। इसी क्रम मे आचाय॑ विशाखनन्दी की चोल देश 
यात्रा, तथा वहाँ से पाटलिपुत्र में उनकी वापिसी, पाटलिपुत्र 
से स्थुलिभद्र धम्मिल्ल तथा स्थूलाचार्य से भेट आदि का 
वर्णन और विशाखनन्दी क शिष्यों द्वारा श्रुवाड्भ-लेखन एव 
श्रुतपञ्चमी पर्व के आरम्भ किए जाने का वर्णन है। इसके 
बाद पाटलिपुत्र के कल्कि राजाग्रों की दुष्टता का वर्णन 
है! 

इस वर्णन के बाद के कड़वकों मे गोपाचल एवं हिसार 
नगर वर्णन तोमरवशी राजा डूंगरसिंह का वर्णन भट्टा रक- 
परम्पणा एवं आश्रयदाता का विस्तृत परिचय दिया 
गया है । 
प्रन्थकार-परिचय 

जैसा कि पूर्व में कहा ज। चुका है, “सम्मइजिणचरिउ” 
महाकवि रद्दघू द्वारा प्रणीत है। कवि ने ग्रन्थ-प्रशस्ति में 
अपना परिचय देते हुए अउने पितामह का नाम सघपति 
देव राय तथा पिता का नाम हरिसिह बतलाया है।' अग्र- 
पुरुष की संघपति उपाधि से विदित होता है कि कवि के 
पूर्वंज लब्धप्रतिष्ठ सार्थवाह एवं लक्ष्मीपति रहे होगे, किन्तु 
रइघू ने कवि बनकर अपती कुल परम्परा बदल दी । कवि 
ने स्वयं लिखा है कि उसे श्रुतदेवी ने स्वप्न देकर कहा-- 
“मैं तुझ पर भत्यन्त प्रसन्‍न हूँ । अपने मन को समस्त 


बिन्‍्ताएँ छोड़, हे भव्य तू निरन्तर काध्य-रचना किया 
कर। दुजजेनों से मत डर, क्योंकि, भय समस्त बुद्धि का 
अपहरण कर लेता है ।* 


रइचघू ने अपना समस्त जीवन-बृत एक स्थान पर नही 
लिखा, यह दुर्भाग्य का विषय है। हाँ, उसने अपनी अनेक 
ग्रन्थ-प्रशस्तियो मे अपने विषय में कुछ न कुछ सूचनाएँ 
अवश्य दी हैं और उनका सग्रह करने से कवि के जीवन- 
बृत्त की एक रूपरेखा तैयार हो जाती है, फिर भी उसकी 
जन्मतिथि एवं जन्म स्थान की जानकारी के सकेत नही 
मिल सके हैं। इस विषय पर हमने अन्यत्र चर्चा की है ।* 
अन्तर्बाह्य साक्ष्यों के आधार पर रइध्‌ का समय वि० सं० 
१४४० से १५३० के मध्य स्थिर होता है । 


रदइघू-साहित्य में सम्मइजिणचरिउ का क्रम-निर्धारण 

कवि रदइधू की अद्यावधि २६ रचनाएँ ज्ञात हो सकी 
है, जो ससस्‍्कृत, प्राकृत, अपभ्रण एवं प्राचीन हिन्दी में 
लिखित है। इनमे से २२ रचन।एऐँ उपलब्ध हो चु+ हैं,बाकी 
बी ७ रचनाएँ अनुपलब्ध है, कत्रि की यह विशेषता है कि 
उसने अपनी अधिकाश कातयों में स्वरचित अपनी पूबेवर्ती 
रचनाओं के उल्लेख कर दिए है। “सम्मइजिणचरिउ' में 
भी उसने लिखा है कि इस रचना के पूर्व वह पासणाहचरिउ, 
मेहेसर सेणावइचरिउ, तिसट्ठिमहापुराणपुरिस4ुणालकारु, 
सिरिवालचरिउ, पउमचरिउ सुदसगचरिउ एवं धण्णकुमार 
चरिउ का प्रणयन कर चुका है ।* इस दृष्टि से कवि की 
रवनाओं मे प्रस्तुत रचना का क्रम आठवाँ सिद्ध होता हैं। 


गुरु स्मरण एवं भट्टारकाय परम्परा 

प्रस्तुत रचना मे कवि ने काष्ठासघ, माथुरगच्छ 
पृष्करगण शाखा के भट्टारक यश-कीन्ति को अपने प्रेरक 
गुरु के रूप मे स्मरण किया है ।** यश:कीति न उसे किपी 
काव्य की रचता के लिए प्रेरित किया था। सयोग से 
ग्रश.कोति का परमभकक्‍त ब्रह्म ० खेल्हा अपनी माता 
(आजाही) कीस्मृति को स्थायी बनाना चाहता था अतः 
यश.कीति से एक कोई नवीन ग्रन्थ लिखने की प्रार्थना 
करता है। इस कारये के लिए यशःक्रीति उसे कवि रइघु 
का नाम सुझाते हैं। खेल्हा के बारस्वार निवेदन करने पर 


२२, बच ४०, कि० २ 


रइघू खेल्हा के हिसार निवासी तोसड साहु का आश्रय 
पाकर सम्मइ जिणचरिउ की रचना प्रारम्भ कर देते है "१ 
कवि ने इस परिवार को ४ पीढ़ियों के कार्यकलापो का 
विवरण दिया है, जिसमे तत्कालीन सामाजिक, आधथिक 
एवं सांस्कृतिक स्थिति की झाँकी मिलती है । 

अपने गुरु-स्मरण के प्रसग में कवि ने यश.कोति के 
पूबवर्ती एवं समकालीन निम्न भट्टारकों के उल्लेख किऐ 
हैं।'--देवसेन गणि, विमलसेन, धमंसेन, भावसेन, सहस्न- 
कीति ग्रुणकीति यशःक्रोति (गुरु) एबं मलयकीति। कठोर 
संयम एवं तपद्चरण के साधक होने के साथ-साथ ये 
भट्टवा रक पारंगत विद्वान एव लेखक तो थे ही, उत्साही 
युवकों को कवि एवं लेखक बनने की प्रेरणा एव प्रशिक्षण 
भी प्रदान करते थे। मध्यकालीन विविध विषयक साहित्य- 
लेखन एवं कला-क्ृतियों के निर्माण में इनके अभूतपूर्व 
ऐतिहासिक कार्यों को विस्मृत नहीं किया जा सकता। 
समाज को साहित्य-सरक्षण, साहित्यरसिक तथा साहित्य- 
स्वाध्याय की प्रेरणा प्रदान करते थे। इनका समय विभिन्‍्त 
प्रमाणों के आधार पर वि० स० ६४०० से १४६८ के मध्य 
स्थिर होता है। इस विषय पर मैंने अन्यत्र चर्चा 
की है | 


रचना स्थल 
कवि ने लिखा है कि उसने तोमरवह्ीी राजा डूगरतिह 


के राज्य मे प्रस्तुत ग्रन्थ की रचना की है ।'' उसने यह 
भी लिखा है कि उसने गोपाचल दुर्ग मे अपने भट्टा २ क गुरु 
यशःकीति के सान्निध्य मे जैनविद्या का अध्ययन किया 
है ।'' इन उल्लेखों से विदित होता है कि अधिकाश मू्तियो 
की प्राण-प्रतिष्ठा का कार्य रइघू ने सम्पन्न किया था | * 
सुप्रसिद्ध इतिहासकार ड।० हेमचन्द्र चाय चोघुरी महोदय 
के अनुसार राजा डूगरसिंह एवं उनके पुत्र राजा कोतिसिह 
के राज्यकाल मे लगभग ६३ वर्षों तक इन जैन मूतियों 
का निर्माण एवं प्रतिष्ठा कार्य होता रहा + इन उल्लेखों 
से उक्त राजाओं का जन धर्म के प्रति प्रेम स्पष्ट विदित 


होता है । 


समकालोन राजा 
गोपाचल के राजा डूंगर सिंह का उल्लेख ऊपर किया 


जा चुका है। कवि ने उसके व्यक्तित्व, पराक्रम एव 


पनेरास्त 


उदारता एवं सहिष्णुता का अच्छा वर्णन किया है।'' 
इसमें सन्देह नही कि डूंगरसिंह का समय राजनैतिक दृष्टि 
से बड़ा ही सघषंपूर्ण था। गोपाचल के उत्तर में सैयदवश, 
दक्षिण में माँडो के सुल्तान तथा पूर्व में जौनपुर के शकियों 
ने डूगरसिह को घोर यातनाएँ दी किन्तु डूंगरसिंह ने अपनी 
चतुराई तथा पुरुषार्य-पराक्रम से सबके छक्के छुड़ा दिए 
और सभी दृष्टियों से गोपाचाल को सुखी-समृद्ध बनाया।** 


अ'भ्रश के पुर्वेबर्ती कवियों के उल्लेख 

कवि ने पूर्ववर्ती कवियों के स्मरणा-प्रसग मे प्रपक्र श 
के ५ कवियो का श्रद्धापूवंक स्मरण किया है जिनके नाम 
हैं '--चउमुह दोण सयभु, पुष्फयंतु एव वीरु। इनमें से 
सयभु,'' पुप्फयतु एवं वीर कवियों की रचनाएं प्रकाशित 
हो चुकी है बाकी के चउमृह एवं दोणु की रचनाएँ अज्ञात 
एवं अनुपलब्ध है ।* बहुत सम्भव है कि रइघू को उनकी 
रचनाएँ देखने का अवसर मिला हो । इरघ्‌ ने इन कवियों 
की प्रशसा में लिखा है कि वे कवि सूर्य के प्रकाश के 
समान ही ज्ञान के प्रकाशक है। मैं तो उनके आगे टिम- 
टिमाते हुए दीपक के समान हीनगुण वाला हू ।”'४ 


आश्रयदाता परिचय 

जैसा कि पूर्व म बहा जा चुका है सम्मइजिणचरिउ 
की रचना हिसार-निवासी साहू तोसड के आश्रय मे की 
गई थो | साहू तोसड की धमंपत्नी आजाही ने गोपाचल- 
दुर्ग मे एक विशाल चन्द्रप्रभ की मूति भी स्थापित कराई 
थी | करषि ने इस वश की भूरि-भूरि प्रशसा की है। 
उसने लिखा है कि तोत्तड के बड़े भाई सहदेव ने अनेक 
मूर्तियों की प्रतिष्ठा कराई थी ।४ इस वश के वील्हा साहू 
का सम्राट फिरोजशाह द्वारा सम्मान किया गया था ।* 
धर्मा नाम पुत्र सघपति था क्‍योंकि उसने गिरनार-पर्वत की 
यात्रा के लिए एक विशाल सघ निकाला था ।' इसो वश 
का छीतम अपने समय के सभी व्यापारियों के सघ का 
अध्यक्ष था, जिसकी देखरेख मे ६६ प्रकार के व्यापार 
चलते थे ।'' जालपु भी व्यापारिक नीतियो के जानकार 
के रूप मे प्रसिद्ध था । सत्यता पवित्रता एवं विश्वसनीयता 
हो इस परिवार के व्यापार की नीति थी ।* 


अ्रद्यावधि प्रप्रकाशित दुलेन प्रत्य --सस्मइजिणचरिउ २३ 


प्रन्थ फी विशेषताएँ 

सम्मइजिणचरिउठ का कथानक परम्परानुमोदित है, 
इसमें सन्देह नहीं, किन्तु कवि ने उसमें कुछ ऐतिहासिक 
तथ्य जोडकर उसे महत्वपूर्ण बनाने का प्रयत्न किया है । 
गौतमचरित एवं भद्रबाहुचरित तथा चाणक्य-चन्द्रगुप्त, 
ननन्‍्द-शकटाल आदि के वर्णन इसी कोटि मे आते हैं। 
महावी र-निर्वाण के बाद ६८३ वर्षों की आचाये-काल- 
गणना जैन इतिहास की दृष्टि से विशेष महत्व रखती है । 
कवि के अनुसार वीर-निर्वाण (ई० १० ५२७) के बाद 
६२ वर्षों मे गौतम सुधर्मा एवं जम्बू स्वामी ये तीन केंवल- 
ज्ञानी हुए | उनके बाद अगले १०० वर्षों मे ५ श्रुतिकेवली 
हुए, जो १४ यूर्वों के ज्ञाता थे । उतके बाद अगले श्८रे 
वर्षों में १० पूर्वों के धारी हुए। तत्पश्चातू अगले २२० 
वर्षों में ११ श्रुतांगों के धारी हुए और उनके बाद ११5 
वर्षों में ४ मुनि १ आग के घारी हुए। इस प्रकार 
(६२--१००-+१८३+२२० +११८) ६८३ वर्षों तक 
श्रुतज्ञान की परम्परा चलती रही और उसके बाद वह 
लुप्त होती गई ।"' 

सम्मइर्णिणचरिउ की प्रशस्ति का अध्ययन करने से 
बविदित होता है कि उसका लेखक साहित्यकार तो है ही 
किन्तु समकालीन भूगोल एवं इतिहास का भी जानकार 
है। वह लिखता है कि हिसार नगर योगिनीपुर (अर्थात्‌ 
ब्तंमान दिल्‍ली की पश्चिम दिशा में स्थित है।' वह नगर 
हिस्तार-विरोजा के नाभ से भी प्रसिद्ध है” क्योंकि उसे 
पेरोसाहि भ्र्थात्‌ फीरोजशाह ने बसाया था ।*' वतेमान 
इतिहास से भी इस तथ्य का समर्थन होता है। कवि ने 
इस नगर को चित्रांग नदी के किनारे पर स्थित बताया 
है ।४ बहुत सम्भव है कि चिनाव नदी का यह तत्कालीन 
दाम हो'ओर उमर समय वह हिसार के समोत् ही बहती 
ही? 

भाषा की दृष्टि से भो “सम्मइजिणवरिउ” विशेष 
महत्वपूर्ण रचना है। रइघ ने थद्यपि व्याकरण-धम्मतत 
अपभ्रश के प्रयोग किए हैं किन्तु समकालीन स्थानीय 
अथवा लोकप्रचलित जनभाषा के अनेक प्रयोग सहज रूप 
में ही उपलब्ध हो जाते हैं। यथा--डाल (१३६) -- 
वृक्षशाखा, चडाव (१॥८।६४)--चढ़ाना, चंग (३॥२५।८) 


ठीक, स्वस्थ, देखण (१०१४९) देखना, सत्तू (१०५१४) 
ञसत्तू, फाडिडठ (१०।१७।२०) फाउना, किवाड 
(१०१६।१) किवाड, गया (१०-२-०५) ८< गया, एक्क 
बार!(१०।२१।६) - एक बार, ८३१।३ (१०।३३।१६) < 
चौथा, घर (१०।२०)- घर, हट्ट (१।५११) हटता, डर 
(११४३) डरना आदि । 

उक्त शब्द-प्रयोगो का मूल कारण यह है कि रहृघू- 
काल अपभ्रश एवं हिन्दी का सन्धिकाल था। अवधी, 
ब्रज, राजस्थानी, मालवी एवं हरियाणिवी मे साहित्य 
लिखा जाने लगा था| नन्दवरदाई के पृथिवीराज रासो 
का पठत-पाठन भी प्रचुर मात्रा में होने लगा था। अपप्रश 
के रूपों में पर्याप्त विकास होने लगा था। अतः रदइघू के 
साहित्य भी उसका प्रभाव स्वाभाविक था। डा० हीरालाल 
जन, डा० ए० एन० उपाध्ये एवं प० हजारीअसाद द्विवेदी 
ते रइघू-साहित्य मे सन्धिकालीनत उक्त प्रवृत्तिथों को देखकर 
ही उसे [र८०-४00-47ए७॥ ,3प8082०5 के भाषा- 
वेज्ञानिक अध्ययन की दृष्टि से विशेष महत्वपूर्ण बताकर 
उसके तत्काल प्रकाशन पर जोर दिया था।"* 
पौराणिक तथ्य 

जता कि पूर्व में कहा जा चुका है, सम्मदजिणवरिउ 
एक पौराणिक काब्य है उसमें विविध स्थलों पर अनेक 
पौराणिक तथ्य उपलब्ध है। ऐसे दथ्यो मे महावोर के 
समवशरण में उनके प्रभाव से सवेदा वसन्‍्त ऋतु का 
रहना, शीतल मन्द सुगन्ध समीर का बहना चतुनिकाय 
देवो द्वारा अतिशयो की प्रकट करता आदि बातों का 
सम्बन्ध पुराण के साथ है । कवि रइवधू ने उन्हें इस प्रकार 
प्रस्तुत किया है :--- 
सो विउलइ रितु सपत्तउ-समवसरण भ्इहि सजुत्तउ। 
तह आयमि अयालि वणराई-जायस अकुर फल-दल राई। 
सुबक-तलाय-कूव जलपुण्णा-ऋइलकलरव लचइ पसण्णा । 
पिउ-पिठ बव्बीहा उल्नावइ-ण जिणजत्त भव्ब बोललवाइ। 
बहुइ सुयधु पवणु सुक्वाथरु-मदु मदु दाहिण मलयायद । 
हयउ अथालि वसतु णरेसर-अणु वि हुड अच्छरिउ सुसकर । 
हरिहु सयासि गइदु वइट्ठ-अहिसिहिड कलितउ दिदुठउ । 
मज्जा रहु तलु साणु लिहृतउ-हरिणहु वरगु जिणेहु चहतउ । 
एवमाइ आजम्म विरुद्धा-सयलजीव जाया जेहुद्धा । 

सम्मइ० १।१६।१-६ 


२४, थर्षे ४०, कि० २ 


कवि की बहुलता 

महाकदि रद्रध्‌ काव्य, दर्शन, सिद्धान्त आचार, 
अध्यात्म इतिहाघम आदिवाधियों के साथ-साथ स मुद्रिक 
शास्त्र से भी सूप्रिचितप्रतीत होते हैं। उन्होंने सन्‍्मई[जण- 
चरिय में राजा कुमार नन्‍्द के ३२ लक्षणों का विवेचन 
करते हुए बताया है कि कुमार के नश्र, हस्ततल, चरणाग्र, 
नेत्र के प्रान्नभाग, तालु, जिद्दा एवं अधरोष्ठ ये रक्तवर्ण 
के थे नाभि स्वर एवं सत्व ये तीनों गम्भीर एव प्रशस्त थे। 
वक्षस्थल, नितम्ब एव मुखर चौड़े थे । उनकी देह उत्तम, 
स्निर्ध एवं काञ्वनवर्ण की थी, लिगर, गदेन, पीठ और 
जंघा हस्व थे । अपुष्ठो के पव॑, दाँत, केश नख और त्वक्‌ 
सूक्ष्म थे । कक्ष, कुक्षि, वक्ष, नासिक, स्कन्ध और लगाट 
उन्नत थे। इस प्रकार कवि ने सामुद्रि/-शास्त्र मे निरूपित 
नियमों के अ्रनुसार कुमार के लक्षणों का वर्णत किया है । 

सम्मइ० ३।३।६-१५ 

वर्णन चमत्कार 

वर्णनों के चमत्कार कई स्थलों पर सुन्दर छन्द मे 
भाधिभूंत हुए है: महारानी चेलना का शारीरिक, मानसिक 
और आध्या|त्मक सौन्दयं एक ही साथ कवि ने दिखलाया 
है । यथा :-- 
सुरिदुपीलु गामिणी-] रगडिम लोयणी। 
पहुल्लकजवत्तिया-ससामिणेहरत्तिया । 
जिणसु सुत्तणिच्छया-प्दूरिमुक्करमिक्कया । 
सुदंसणेण सोहिया-सुदुग्ग णिरोहिया । 
सुवारिसेण मायरी-पणाहुर्सिक्बदायरी । 





झनमेकान्त 


अखंडसीलमंडिया-परहावणग पंडिया । 
त्यासप्राणु राणउ-गुणाणभूरि रपण्णड ॥ 
करेदद राजु सुंदरे-अकपुणाइ मंदिरे । 
सुहेण काल गच्छइ-जरेसु जाम अच्छइ । 
सहा हरम्मि संठिउ-पिया जुत्तु उककठिउ । 
सम्मइ० ६।१५॥१-१० 
महावीर शैशवावस्था में है। माता-पिता ने अत्यन्त 
स्नेहवश उन्हें विविध आभूषण पहिना दिए, जिससे उनका 
सौन्दर्य और अधिक निखर उठा । कवि ने उसका वर्णन 
निम्त प्रकार किया है :-- 
सिरि सेहरु णिरुवमु जडिउ-कुडलजुउ सवर्णि मुरेण घडिउ। 
भालयलि तिलउगलि कुसुममाला-ककणहि हत्थु अगिणखाल 
किकिणिहि मोहिय कुरेंग-कडिमेहलडिकडिदेसहिं अभंग । 
तह कट्टारुवि मणि छुरियवतु-उरुहार अद्धहाररिह सहंतु । 
णेवर सज्जिय पार्याह पहटुठ-अगुलिय समुहा दयगुणट्ठ । 
सम्मइ०।५।२३।५-६ 
उक्त तध्पो के आलोक मे कोई भी निष्पक्ष आलोचक 
महाकवि रइघू का सहज में ही मूल्यांकन कर सकता है। 
कवि ने चरित, आख्यान, काव्य, सिद्धान्त, दर्शत, आचार 
अध्यात्म एवं इतिहास आदि विषयों पर ग्रपश्र श-साहित्य 
के क्षेत्र में २६ बहुमूल्य *चनाएँ प्रदान की है अत: भाषा 
और साहित्य दोनो ही दृष्टियो से रइध्‌ एक महाकवि सिद्ध 
होते है । युनिवर्सिटी प्रोफेसर (प्राकृत) 
एवं अध्यक्ष --सस्कृत-प्राकृत विभाग, 
ह० दा० जैन कालेज, आरा, बिहार-८०२३० ! 
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१०, सम्मइु? १।॥६।१-६ । (गेष प्ृ० २६ पर) 


समनन्‍्तभद्र स्वामी का आयुर्वेद ग्रंथ कत्‌ त्व 


जैन वाड्मय के रचयिताओ तथा जैन सस्क्ृति के 
प्रभावक आचार्यों में श्री समनन्‍्तभद्र स्वामी का नाम अत्यन्त 
श्रद्धा एबं आदर के साथ लिया जाता है। आप एक ऐसे 
सर्वेतोमुद्री प्रतिभाशाली आचाय॑ रहे है जिन्होंने वीरशासन 
के रहस्य को हृदयगस कर दिग-दिगन्त में उसे व्याप्त 
किया । आपके वैदुष्य का एक वेशिष्ट्य यह था कि आपने 
समस्त दर्शन शास्त्रों का गहन अध्ययन किया था और 
उतके गृढ़तम रहस्यों का तलस्पर्शी ज्ञान प्राप्त किया था । 
अपने धर्मशास्त्र के मर्म को हृदयगम कर उसके आचरण- 
व्यवहार मे विशेष रूप से तत्परता प्रकट की आपकी 
पूजनीयता एवं महनीयता के कारण ही परवर्ती अनेक 
आचार्यों एवं मनीषियो ने अत्यन्त श्रद्धा एवं बहुमान पूर्वक 
आपको स्मरण किया है। आचाये विद्यानन्द स्वामी ने 
युक्ततनुशासन टीका के अन्त में श्रापको परीक्षेक्षण-- 
परीक्षा नेत्र से सबको देखने वाले लिखा है। इसी प्रकार 
अष्टमहस्री मे आपके वचन महात्म्य का गौरव ख्यापित 
करते हुए आपको बहुमान दिया गया है। श्री अकलक देव 
ने अयने ग्रथ अष्टशती' मे आपको' भव्येकलोकनयन? कहते 
हुए आपकी महनीयता प्रकट की हैं। आचाये जिनसेन ने 
आदिपुराण मे कवियों, गमको, वादियों और वाम्मियों में 
समन्तभद्र का यश चूडामणि की भांति सर्वोपरि निरूपित 
किया है। इसी भांति जिनमेन सूरि ने हरिवंश पुराण में, 
वादिराज सूरि ने न्याय विनिश्चय-विवरण तथा पाश्वेवाथ 
चरित मे, वीरनन्दि ने चन्द्रप्रभ चरित्र मे, हस्तिमल्‍ल ने 
विक्रान्त कौरव नाटक में तथा अन्य अनेक ग्रंथकारो ने भी 
अपने-अपने ग्रंथ के प्रारम्भ मे इनका बहुत ही आदरपूर्वक 
स्मरण किया है। इसमे समन्तभद्र स्वामी का वैदृष्य, ज्ञान 
गरिमा, पुजनीयता और परवर्ती आचार्यों पर प्रभाव भली 
भांति ज्ञात होता है । 

जैनाचार्णो की परम्परा में स्वामी समन्‍्तभद्र की रूपाति 


एक ताकिक विद्वान के रूप में थी और वे आचारांग में 


(] श्री राजकुमार जन आयुर्वेदा चार्य 


प्रतिषादित मुलाचार के ग्रन्तर्गत श्रमणचर्या के परिपालन 
में ही निरन्तर तत्पर रहते थे। मुनिचर्या का निर्दोष पाजन 
करना उनके जीवनकी प्रमुख विशेषता थी । वे असाधारण 
प्रतिभा के घनी, अध्यात्म विद्या के पारगत और जिन धर्म 
धारक निग्नन्थवादी महान्‌ व्यक्तित्व के धनी थे। उनके 
जीवन क्रम, जीवन की असाधारण अन्यान्य घटनाओं तथा 
उनके द्वारा रचित ग्रयों को देखने से ज्ञात होता है कि 
उनके द्वारा जनधम का प्रभूत प्रचार एवं अपूर्व प्रभावना 
हैंई । इसका एक मुख्य कारण यह है कि आप श्रद्धा, भक्ति 
और गुणज्ञता के साथ एक बहुत बड़े अहंद्भक्त और भहंद 
गुण प्रतिपादक थे जिसकी पुष्टि आ के द्वारा रक्षित स्वयम्भू 
स्तोत्र, देवागम, युक्त्यनुशासन और स्वुतिविद्या (जिनशतक) 
नामक स्तुति ग्रंथों से होती है। इत ग्रन्थों से आपकी 
अद्वितीय अहंदभक्ति प्रकट होतो है। 

स्वामी समन्‍्तभद्र एक क्षेत्रियवशोद्भव राजपुत्र थे । 
उनके पिता फरिएमण्डलान्तर्गत “उरगपुर' के राजा थे। 
जेंसा कि उनकी “आप्तमीमासा”' नामक कृति की एक 
प्राचीन प्रति उल्लिखित पुष्पिका-वाक्य से ज्ञात होता है 
जो श्रवणबेलयोल के श्री दोबलिजिनदास शास्त्री के शास्त्र 
भण्डार में सुरक्षित है-- 
“इति फणिमण्डलालंका र॒स्यो रगपुरा धिपसू नो: 

स्वामिसमन्तभव्रमुने: कृतो आप्तमीमांसायाम्‌ ।” 

एक ओर आप जहाँ क्षत्रियोचित तेज से देदीप्यमान 
अपूर्व व्यक्तित्वशाली पुरुष थे वहां आत्महित चिन्तन में 
तत्पर रहते हुए लोकहित की उत्कृष्ट भावना से परिपुरित 
थे। यही कारण है कि राज्य-वैभव के आधारभूत भौतिक 
सुख और गृहस्थ जीवन के भोग विलास के मोह में न 
फसकर आपने त्यागमय जीवन को अंगरीकार किया और 
साधुवेश धारण कर देशाटन करते हुए सम्पूर्ण देश में 
जेनधर्म को दुन्दुभिवजाई । लगता है कि आपने अत्यन्त 
अल्प समय में हो जैन धमे-दर्शन-व्याय और समस्त 
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सैद्धान्तिक विषयों में अगाध पाण्डित्य अजित कर लिया 
था। क्‍योंकि देशाटन करते हुए वे प्रायः वहीं पहुंच जाते 
थे जहां उन्हें किसी महावादी या किसी वादशाला के होने 
का पता चलता था। वहां पहुंचकर वे अपने वाद का 
डंका बजाकर स्वत्त: ही वाद के लिए विद्वानों का भप्राह्बान 
करते थे । यह तथ्य निम्न पद्य से उद्घटित होता है जो 
उन्होंने किसी राजा के सम्मुख आत्म परिचय देते हुए 
प्रस्तुत किया था-- 
कांच्यां नग्वाटको5ह॑ मलमलिनतनुर्बाम्बुशे पाण्डुपिण्ड: 
पुण्डोड़े शाक्यभिक्षु; दशपुरनगरे भिष्टभोजी परिब्राट्‌ । 
वाराणस्थामभूबं॑ शशघरघवल: पाण्ड्रांगस्तपस्वी 
राजन्‌ यस्यास्ति शक्ति: स वदतु पुरतो ज॑ननिग्नेन्थव:दी ।। 


यह आत्मपरिचयात्मक पद्य उनके द्वारा किसी राज- 
सभा में अपना परिचय प्रस्तुत करते हुए कहा गया है 
जिसमें स्वयं को कांची का 'नग्नाटक' बतलाते हुए 'जैन- 
निग्रैथयादी! निरूपित किया है। संभव है कुछ 
परिस्थितियोंवश किसी स्थान पर उन्हें कोई अन्य वेष 
धारण करना पड़ा हो, किन्तु वह सब अस्थायी था। 
प्रस्तुत पद्य में वाद के लिए विद्वानों को ललकारा गया है 
और कहा गया है कि है राजन्‌ ! मैं तो बस्तुतः जन 
निग्नेन्धवादी हूं, जिस किसी में वाद करने की शक्ति हो 
वह मेरे सामने आकर मुझसे वाद करे । 


एक बार शाप विभिन्‍न स्थानों का भ्रमण करते हुए 
'करहाटक” नगर में पहुंचे थे जो उस समय विद्या का 
उत्कट स्थान था और अनेक भटों से युक्त था । वहाँ के 
राजा के सम्मुख आपने अपना जो परिचय प्रस्तुत किया 
था वहे श्रवणबेलगोल के शिलालेख नं० ५४ में निम्न 
प्रकार से उत्कीर्ण है-- 

पूर्व पाटलिपुत्रमध्यनगरे भेरी मया ताडिता 

पश्चन्मालव-सिधु-ठक्क-विषये काँचीपुरे वेदिशे । 

प्राप्तोडह करहाटक॑ बहुभट विद्योत्कर्ट  संकर्ट 

वादार्थी विचराम्यहूं नरपते दार्दूलविक्रीडितम्‌ ॥ 

अर्थात्‌ हे राजन ! पहले मेरे द्वारा पाटलिपुत्र नगर 
के मध्य आर तत्पश्चात्‌ मालव (मालवा), सिधु देश, ठकक 
(पंजाब) देश, कांचीपुर (कांजीवरम्‌) ओर वैदिश (विदिशा) 
देश में भेरी बजाई गईं थी । अब मैं अनेक भटो से युक्त 


अनेकान्त 


तथा विद्या की उत्कृष्ट स्थली करहाटक में आया हूं। बाद 
का अभिलाषी मैं सिह विचरण को भांति विचरण करता 
हूं । 
आयुर्वेदश्ञता-- 

उपयुंक्त विवरणा से यह स्पष्ट है कि श्री समम्तभद्र 
स्वामी जैन सिद्धान्त, धर्म, दर्शन और न्याय शास्त्र के 
अगाध पाण्डित्य से परिपूर्ण महान्‌ ताकिक एवं उद्भट 
विद्वान थे। उनके ज्ञान रवि ने चारों ओर ऐसा प्रकाश 
पुंज फैला रखा था जिसमें जेनधरं का माहात्य निरन्तर 
उदभासित था। इस सन्दर्भ में यह एक महत्वपूर्ण तथ्य है 
कि इसके साथ ही वे अायुर्वेद शास्त्र में निष्णात्‌ कुशल 
वेद्य भी थे। क्योंकि एक पद्च में जहां उन्होंने अपने 
आचार्य, कविवर वादिराट, पण्डित (गमक), दैवज्ञ 
(ज्योतिविद), मान्त्रिक (मंत्र विशेषज्ञ) तांत्रिक (तम्त्र 
विशेषज्ञ ), आज्ञासिद्धड, सिद्ध सारस्वत आंदि विशेषण 
बतलाए हैं वहां आयुर्वेद शास्त्र में पारंगत कुगल वंद्य होने 
के कारण उन्होंने स्वयं के लिए “भिषग्‌' विशेषण भी 
उल्लिखित किया है जो उनकी आयुर्वेदशता की दृष्टि से 
महत्वपूर्ण है। यथा-- 

आचार्योह>ह कविरहमह वादिराद पण्डितोडहूं 

देवज्ञोईहू भिषगहमह म।न्त्रिकस्तान्त्रिको5हम्‌ । 

राजन्नस्यां जलधिबलयामेखलायामिलाया- 

माज्ञासिद्ध: किमिति बहुना सिद्धसारस्वतो5हम्‌ ।। 

इस श्लोक में आचार्य समन्तभद्र स्वामी ने अपने जो 
विशेषण बतलाए हैं उनसे उनके अध्ाधारण व्यक्तित्व, 
बहुणशास्त्रज्ञता एवं श्रकाण्ड पाण्डित्य का आभास सहज ही 
मिल जाता है। इसमें अन्त के दो विशेषण विशेष महत्वपूर्ण 
है जो उनकी विलक्षणता के द्योतक हैं। वे राजा को 
सम्बोधित करते हुए कहते हैं - हे राजन समुद्र वलय वाली 
इस पृथ्वी पर मैं 'आज्ञासिद्ध हूं अर्थात्‌ जो आज्ञा देता हूं 
वह॒ अवश्य पूरा होता है। और अधिक क्या कहूं? मैं 
सिद्ध सारस्वत' हूं अर्थात्‌ सरस्वती मुझे सिद्ध है। इन्हीं 
इन्हीं विशेषर्णों के साथ उन्होने स्वयं को राजा के सम्मुख 
धभिषग्‌! भी निरूपित किया है। सामान्यत: भिषग्‌ वही 
होता है जिसने आयुर्वेद शास्त्र का अध्ययन कर उसमें 
निपुणता प्राप्त की हो। असाधारण व्यक्तित्व के घनी 


सेसन्तभद्र स्थासो का झायुवेंद प्रंथ कतृ त्व ३७ 


ओर विलक्षण प्रतिभा सम्पन्त आचार्य समन्तभद्ग के लिए 
आयुर्वेद शास्त्र में निष्णात होना कोई कठिन बात नह्ठी थी। 
अत: उन्होंने लोकहित की भावना से प्रेरित होकर अपने 
आयुर्वे-ीय ज्ञान के आधार पर जैन सिद्धान्तानुसारी 
लोकोपयोगी किसी आयुर्वेद ग्रंथ कौ प्रणयन किया हो-- 
यह असम्भव प्रतीत नही होता । 

इस पद्य का अध्यपन करने से स्पष्ट ही प्रतीत होता 
है कि इस पद्य में श्री समन्तभद्र स्वामी ने अपने जिन 
विशेषणों का उल्लेख किया है वह आत्म श्लाधावश नहीं 
किया £ अपितु किसी राज दरबार में राजा के सम्मुख 
झात्म परिश्चय प्रस्तुत करते हुए किया है। उस काल में 
किसी राजा के सम्मुख आत्म परिचय में अपने मुख से इस 
प्रकार के विशेषण प्रयुक्त करना साधारण बात नही थी । 
क्योंकि उन्हें उसकी साथंकता भी सिद्ध करनी होती थी । 


श्री स्वामी सम-तभद्राचार्य के असाधारण व्यक्तित्व 
सदर्भ में यह पद्म निश्चय ही महत्वपूर्ण है। क्योकि इससे 
उनकी अन्यान्य विशेषताओं के साथ-साथ उनका भिषगत्व 
(आयुर्वेदश्ञता) भी प्रमाणित होता है। इसके अतिरिक्त 
कुछ ऐसे प्रमाण और मिलते है जिनसे प्रतीत होता है कि 
वे वैद्यक विद्या के पूर्ण ज्ञाता थे। उन्होने अपने स्तोत्र ग्रथों 
में भगवान का जो स्तुतिगान किया है उसमे उन्होने 
भगवान को वंद्य की भांति सांसारिक तृष्णा-रोगो का 
नाशक बतलाया है। श्री सभव जिन का स्तवन करते हुए 
वे कहते हैं-- 
त्वं शम्मवः सम्भवत्तष रोगे. सन्‍्तप्यमानस्य जनस्य लोके । 
अआसीरिहाकस्मिक एव वैदयो वंद्यो यथा नाथ रुजां प्रशान्त्ये ॥ 
--स्वयंभू स्तोत्र, श्लोक ११ 
अर्थात्‌ हे शम्भव जिन ! सांसारिक तृष्णा रोगों से 
पीड़ित "जन के लिए आप इस लोक में उसी भांति 
आकस्मिक वंद्य हुए हैं जिस प्रकार अनाथ (धन आदि से 
विह्ीन असहाय जन) के रोगोपशमन के लिए कोई चतुर 
वैद्य होता है । 
इसी प्रकार भगवान शीतलनाथ की स्तुति करते 
हुए उन्हें भिषगोपम निरूपित किया है | यथा-- 


सुखाभिलाधा नलदाहमूण्छितं मनो 
निज ज्ञानमया5मृताम्बुभिः । 


व्यदिध्यपस्त्वं विष-दाहमोहित यथा 
भिषस्मन्त्रगुण: स्वविग्रहम्‌ ॥ 
--स्वयम्भू स्तोत्र, इलोक ४७ 
अर्थात्‌ जिस प्रकार वंद्य विष-दाह से मूच्छित 
स्वशरीर को विषापहार मंत्र के युणों से (उसकी अमोघ 
शक्ति के प्रभाव से) निविष एवं मूर््छा रहित कर देता है 
उसी प्रकार (हे शीतल जिन !) अपने सांसारिक सुखों की 
अभिलाषा रूप अग्नि के दाह से (चतुर्गेति सम्बन्धी दुःख 
सन्‍्ताप से) मूच्छित हुए (हेयोपादेय विवेक से शून्य हुए) 
अपने मन (आत्मा) को ज्ञानरूपी अमृतजल के सिचन से 
मूर्चष्छारहित शान्त किया है । 
ये दोनो ही उद्धरण इस बात का सकेत करते हैं कि 
श्री समन्‍्तभद्र स्वामी वैद्योचित गुणों और वेद्य द्वारा 
विहित की जाने वाली क्रिया--चिकित्सा विधि के पूर्ण 
ज्ञाता थे। इसीलिए उन्होने श्री शम्भव जिन और श्री शीतल 
जिन को वैद्य-भिषग्‌ की उपमा देकर वेद्य का महत्व बढ़ाया 
है। वैद्यक विद्या का ज्ञान होने के कारण ही सम्भवत:ः 
उन्हें वैद्य और जिनेन्द्र देव फे कतिपय कार्यों में समानता 
की प्रतीति हुई है । इस कथन का मेरा आशय मात्र इतना 
ही है कि श्री समन्तभद्न स्वामी अन्य विषयों की भांति ही 
आयुर्वेद के ज्ञानसे भी अन्वित थे। साथ ही यह तो 
सुविदित है कि जब वे भस्मक महाव्याधि से पीड़ित हुए 
तो स्वय ही उसके उपचार मे तत्पर हुए और कुछ काल 
पश्चात्‌ उस पर पूर्ण विजय प्राप्त कर ली। अत: उनका 
भिषग्‌ होना साथेंक है जो उनकी आयुर्वेदक्षता की पुष्टि 
करता है । 
आयुवेद प्रंथ कत त्व-- 
स्वामी समन्तभ्द्र की वर्तमान में कोई भी आयुर्वेब 
कृति उपलब्ध नहीं है। अत: कुछ विद्वान उनका आयुर्वेद 
कतृ त्व संदिग्ध मानते हैं। वर्तमान में स्वामी समन्तभद्र 
की पाँच कृतियां उपलब्ध है--देवागम (आप्त मीमांसा), 
स्वयम्भू स्तोत्र, युक्‍त्यनुशासन, जिन शतक (स्तुति विद्या) 
और रत्नकरण्ड श्रावकाचा र। इनके भ्रतिरिक्त 'जीवसिद्धि 
नामक उनकी एक कृति का उल्लेख तो मिलता है किन्तु 
वह अभी तक कही से उपलब्ध नहीं हुई है। ऊपर उनकी 
जिनकृतियों का उल्लेख किया गया है उनमे से किसी भी कृति 


ब्द, बचें ४०, कि० २ 


का सम्बन्ध आयुर्वेद से नहीं है समी क्ृतियां जन दर्शन, 
जैनाचार, स्तुतिविद्या आदि से सम्बन्धित है । अतः: वर्तमान 
में उपलब्ध उनके ग्रथो के आधार पर यह कह सकना 
कठिन है कि उन्होने आयुर्वेद के किसी ग्रथ की रचना की 
होगी 

इस संदर्भ मे एक महत्वपूर्ण तथ्य यह है कि नवम 
४ ताब्दी के विद्वान श्री उग्रादित्याचाये ने अपने ग्रथ कल्याण- 
कारक मे स्पष्टता पूवंक इस तथ्य को उद्घादित किया है 
कि आज़ार्य समन्तभद्र ने आयुर्वेद विषय को अधिकृत कर 
किसी ग्रथ की रचना की थी जिसमे विस्त रपवेक अष्टाग 
का प्रतिपादत किया गया है। उन्होंने आगे यह भी स्पष्ट 
किया कि समन्तभद्र के उस “अष्टांग संग्रह” ग्रथ का 
अनुसरण करते हुए मैने सक्षप मे इज 'कल्याणकारक' ग्रथ 
की रचना की है ।' श्री उम्रादित्याचायय के इस उल्लेख से 
से यह असदिग्ध रूप से प्रमाणित होता है कि उन काल में 
श्री समन्तभद्र स्वामी का अष्टाग वेद्यक विषवक कोई 
महत्वपूर्ण ग्रथ. अवश्य ही विद्यमान एवं उपलब्ध रहा 
होगा । 
सिद्धान्त रसायन कल्प-- 

इसी सदर्भ में एक यह दशथ्य भी महत्वपूर्ण है कि 
'कल्याणकारक ग्रथ की प्रस्तावना मे श्री वर्धभान पाश्वंनाथ 
शास्त्री ने आचार्य समन्तभद्र स्वामी की अद्वितीय विद्वत्ता 
का निरूपण करते हुए उनके द्वारा 'सिद्धान्तरसायन कल्प! 
नामक वेद्यक ग्रथ की रचना |कए जाने का उल्लेख किया 
है । वे लिखते है कि पृज्यपाद के पहले मह॒षि समन्तभद्र 
हर एक विषय मे अद्वितीय विद्वता को धारण करने वाले 
हुए । आपने न्याय. सिद्धात्त के विषय मे जिस प्रकार प्रोढ़ 
प्रभुत्व प्राप्त किया था उसी प्रकार आयुववेद के विषय मे 
भी अद्वितीय विद्वत्ता प्राप्त को थो । आपके द्वारा सिद्धान्त 
रसायन कल्प नामक एक बवंद्यक ग्रथ की चना को गई 
थी जो अठारह हजार श्लोक परिमित थी। परन्तु आज 
वह उपलब्ध नहीं है ओर हमारी उदासीदता के कारण 
सम्भवत: अब वहू कीटों का भक्ष्य बन गई है और कहो- 





१. अष्टागमप्यखिलमत्र समन्तभद्रे: 
प्रोक्त, सविस्तरमथों विभवे. विशेषात्‌ । 


अनेकाम्ते 





कहीं उसके कुछ श्लोक मिलते है जिनको यदि सग्रेह किया 
जाय तो २-३ हजार श्लोक सहज हो सकते हैं। इम ग्रथ 
की मुख्य विशेषता यह है कि अिसा धर्म प्रेमी आचाये ने 
अपने ग्रंथ में औषध योगों में पृर्ण अहिस घर्म का ही 
समर्थन किया है। इसके अलावा इस ग्रथ में जन 
पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग एवं सऊफेत भी तदनुकूल दिए 
गए है। इमलिए श्रर्थ करते समय जेतमत की प्र क्रयाओ 
को ध्यान मे रखकर अर्थ करवा ही अ्भीष्ट 7। 
उदाहरणार्थ 'रत्नत्रयौषध” का उल्लेख ग्रथ पे आया है, 
सर्वे-सामान्य दृष्टि से इसका अर्थ होगा-- वज्चादि रत्न- 
श्रयों के द्वारा निर्मित औषधि--परस्तु वसा नही है। जैन 
सिद्धान्त में सम्यम्दर्शत, सम्यस्शशन और सम्यक्‌ चारित्र 
को रत्नत्रय के नाम से जाना जाता है| यह रत्तत्रय जिस 
प्रकार मिथ्यादर्शन, मिथ्या ज्ञान और मिथ्या चरित्र रूपी 
दोत्रय के निराकरण में समर्थ है उसी प्रकार आयुर्वेदीय 
रसशास्त्रोक्त पारद, गन्धक और धातृपधातु आदि तीन 
द्रव्यों के सम्मिश्रण से नामित तथा अमृतीकरण पूर्वक 
तैपार किया गया रसायन वात-पित्त कफ दोषत्रय का नाश 
करता है। अतएवं इस रसायन का नाम “रत्नत्रयौषध' 
रखा गया है । 

आचार्य समन्तभद्र ने अपने सिद्धान्त रसायन कल्प 
नामक उक्त ग्रथ मे विभिन्‍न ओऔषध योगो के तिर्माण में 
घटक द्र॒व्यों का जो प्रमाण (मात्रा) निदिष्ट किया है उसमे 
भी जैन धर्म सम्मत सख्य। प्रक्रिया का अनुभरण किया है 
जो अन्यत्र नही मिलता है। इस ग्रथ में कथित सख्या- 
सकेत को केवल 4ह समझ सकता है जिसे जैनमत को 
जानकारी है। जैसे --'रससिन्दूर नामक रस ओषधि की 
निर्माण प्रक्रिया मे कथित लिम्न सख्या सकेत दुष्टव्य है-- 
“सूत केसरि गंधक सुगनवासारद्र॒मान' । यहाँ पर द्रव्य के 
प्रमाण के लिए जिस सख्या का सकेते किय गया है वह 
सहज ओर सर्व ज्ञात नही है। जैसे--'सूत केसरि! यहा 
सूृत शब्द से पारद और केसरि शब्द से सिंह अभिष्रेत है 
जिससे पारद सिंह प्रमाण में लिय। जाय--यह अर्थ ध्वनि 
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होता है। 'केसरि' शब्द यहां संख्या विशेष को ओर इंग्रित 
करता है। जन धर्म मे २४ तीर्थंकर होते है। प्रत्येक 
तीबंकर का एक चिह्न होता है जिसे लाछन कहते है । जैसे 
ऋतषचभ देव का लांछन बैल है 'अजितनाथ का लांछन''*है 
हत्यादि । चौबीसबे तीर्थंकर का चिक्त सिंह (कंसरि) 
है। अत: यहा फलिताथ्थ यह हुआ कि सूत (पारद) केर्सार 
प्र्थात्‌ २४ भाग प्रमाण लिया जाय । इसी प्रकार “गधक 
मु" अर्थात्‌ गन्धक 'मृग” प्रमाण में लिया जाय। मृग चिह्न 
सोलहवें तीथंकर शान्तिनाथ भगवान का है। अ्रत. गन्धक 
का प्रमाण १६ भाग लेने का निर्देश है। समन्तभद्र स्वामी 
के सम्पूर्ण ग्रथ मे सवंत्र इसी प्रकार क॑ साकेतिक व 
पारिभाषिक शब्दो का प्रयोग हुआ है जो ग्रथ की मौलिक 
विशेषता है ।' 


स्वामी समन्तभद्र के उक्त ग्रंथ का अध्ययन करने से 
ज्ञात होता है कि उ.से पहले भी जेनेन्द्र मत सम्मत वेद्यक 
ग्रन्थी का निर्माण उनके पूर्ववर्ती मुनियों ने किया था। 
क्योकि उन्होंने परिपक्व शैली से रचित अपने ग्रथ शा 
पूर्वाचार्यों की परम्परागतता को '“रसेन्द्र जंनागमसूत्रबद्ध' 
इत्यादि शब्दों द्वारा उल्लिखित किया है। इसके अतिररक्त 
'सिद्धान्तरसायनकल्प” में श्री समन्तभद्वाचायं ने स्वय 
उल्लेख किया हं-- श्रीमवृभदल्‍लातकादोौ बसति जिनमुनि, 
सृतवादे रसाब्ज” इत्यादि । यह कथन इस तथ्य की पुष्टि 
करता है कि आचार्य समन्‍्तभद्र से पूर्व भी वद्यक ग्रथो की 
रचना करने वाल जेनमुनि हुए है जो सभवत: ईसा पूर्व 
द्वितीय-तृतीय शताब्दी म रहे होगे और वे कारवाल (जला 
होन्‍ना३र तालूका के गेरसण के पास हाडल्लि' मे रहते 
थे | हाडिल्ल मे इन्द्रग|र और चन्द्रगिरि नाम के दो पर्बंत 
है। वहा पर वे तपश्चर्या करते थे। श्री वर्धभान पाश्वेनाथ 
शास्त्री के अनुसार अभी भी इन दोनो पव॑तो पर पुरातत्वीय 
अवशेष विद्यमान है। 
पुष्पायुवेंद-- 

श्री वधेमान पादवेनाथ शास्त्री के अनुसार श्री समन्तभद्र 
स्वामी ने किसी पुष्पायुर्वेद नामक ग्रथ का भी [नर्माण 


१. उपर्युक्त 
२. भट्टारकीय प्रशस्ति मे इस हडल्लि का उल्लेख 
सगीतपुर के नाम से मिलता है। क्योकि कन्नड़ भाषा 





किया था। क्योंकि जैन धर्म मे ब्यवहार में अत्यन्त सुक्ष्मता 
पूर्वक अहिंसा को प्रधानता दी गई है । घमांचरणरत्त 
ब्रतधारी मुनियो ने आयुर्वेद के सन्दर्भ मे इस बात पर 
विशेष ध्यान दिया कि औषध निर्माण के कार्य में भी किसी 
प्राणि को कष्ट या उसका घत नहीं होना चाहिये । इस 
पर इतनी सूक्ष्मता से ध्यात दिया गया कि एकेन्द्रिय जीवो 
का भी सहार नही होना चाहिये । इस अहिंसा दृष्टिकोण 
को ध्या। मे रखते हुए पुष्पायुवेंद का निर्माण किया गया 
था | उस पुष्पायुवेंद में ग्रथकार ने अ०रह हजार जाति के 
कुसुम (पराग) रहित पुष्पो से ही रसायन औषधियों को 
निर्माण विधि और प्रयोग को उल्लिखित किया है। इस 
पुष्पा,वेंब ग्रथ में ईसा पर्व तृतीय शताब्दी की कर्नाटक 
लिपि उपलब्ध होती है जो अत्यन्त कठिनता पूर्वक पढ़ी 
जाती है। यह एक चिन्तनीय विपय है कि जिस ग्रथ में 
ओऔषध निर्माण एव प्रयोग के लिए अठारह हजार जाएि 
के केवल पुष्वो का उपयोग उल्लिखित हो, बह भी ई०-सन्‌ 
द्वितीय-त॒वीय शताब्दी मे ; ता उस ग्रव का कितना महत्व 
नही होगा ? अत: ऐसे महत्वपूर्ण, उपयोगी और ऐतिहासिक 
ग्रंथ की छानबीन, पारिसस्कार एवं प्रकाशव के लिए 


समाज के विद्वज्जनो, शोध सस्थानो तथा श्रेष्ठ बर्ग को 
समुचित ध्यान देता चाहिये । 


यह एक महंत्वपूण तथ्य है कि न केवल आयुर्वेद जगत्‌ 
मे अवितु वनस्पति विज्ञान के क्षेत्र मे भी पृष्पो की इतनी 
जातियों पर प्रकाश डालने बाला कोई भी ग्र4 किसी अन्य 
ग्रंथकार द्वारा अर्भ। तक नही रचा गया है। अतः पुष्पायुवेद 
जैसे विषप पर ग्रथ रचना का श्रेय मात्र ज॑नाचार्यों को ही 
है। यद्यपि वेंदिक दृष्टि से राचत आयुर्वेद के ग्रथो मे 
चरक-सुश्ुतर आदि महनोय ग्रथकारो ने ओषध योगो में 
बातस्पतिक द्रव्यो को प्रधानता दी है, जिसका अनुसरण 
परवर्ती आचार्यों ने भी किया है। किन्तु साथ मे मासादि 
भध्ष्य द्रब्यों का औषाध के रूप मे उल्लख किया जाने से 
उसमे अहिसा तत्व की प्रतिष्ठा नही हो सकी । इसके 
बिपरीत ज॑नाचायों ने अहिंसा घम्म के पालन का लक्ष्य 
रखते हुए पुष्पायुवेंद जेसे ग्रथो की रचना कर जो 


मे हाई शेब्द का अर्थ समीत है और हल्लि छाब्द का 
अर्थ ग्राम है। भत: यह निश्चित है कि ह।डल्लि का 
ही संस्कृत नाम संगीत पुर है । 


है 0, थर्ष है ० ५ कि ७० २ 


' लोकपयोगी श्रेयस्करी कार्य किया है वह अद्वितीय जोर 
ब्रेमिसाल है । 
उपलब्ध प्रमाणों के अनुसार श्री समन्तभद्वाचार्य का 
पीठ गेरसप्पा (कर्नाटक) में विद्यमान था। श्री वध्धेमान 
पाश्वंनाथ शास्त्री के अमुसार जिस अरण्य प्रदेश में स्वामी 
समन्तभद्र निवास १-रते थे वहाँ अभी तक विशाल 
शिलामय चतुमूंख मन्दिर, ज्वालामालिनी मन्दिर और 
पाश्यंनाथ जिन चेत्यालय विद्यमान है जो दर्शनीय तो हैं 
ही, पुरातत्वीय और ऐतिहासिक दृष्टि से आज उनका 
विशेष महत्व है। जगल मे यत्र तत्र अनेक मूर्तियां बिखरी 
पड़ी हैं जिससे उस स्थान का धामिक महत्व परिशात होता 
है। इस क्षेत्र में व्याप्त परंपरागत किवदन्ती से शञात होता 
है कि हस जंगल में एक सिद्धरसकृप है। कलियुग में जब 
धर्म संकट उत्पन्न होगा उस समय इसरसकप का उपयोग 
करने का निर्देश दिया गया है। इस रसकप को सर्वाजन 
सामक अंजन नेत्र मे लगाकर देखा जा सकता है। सवाजन 
के निर्माण एवं प्रयोग विधि का उल्लेख “पुष्पायुवेंद' में 
वर्णित है। साथ में यह भी उल्लिख़ित है कि 'सर्वांजन' के 
निर्माण में प्रधोग किए जाने वाले पुष्प उसी प्रदेश मे मिलते 
हैं। इसलिए उस प्रदेश की भूपि को 'रत्नगर्भा वसुन्धरा' 


१, कल्याणका रक, सम्पादकीय, पुष्ठ ३८ । 
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अनेकाम्ते 


के नाम से उल्लिखित किया गया है ।' 
उपर्यक्त विवरण से यह तथ्य भी उद्धाटित होता है 
कि स्वामी समन्‍्तमसद्र का निवास जिस क्षेत्र या अरण्य 
प्रदेश में था उस क्षेत्र में कतिपय विशिष्ट प्रकार की पृथ्प 
जातियां उपलब्ध रही होंगी जो सम्भवत: अब न हों । 
श्री सन्‍्तभद्र स्वामी को उस क्षेत्र की समस्त प्रकार की 
वनस्पतियों एवं पुष्पों का सर्वांगीण परिज्ञान था भौर वे 
उनके ओषधीय गुण धर्मों त उपयोग से हस्तामलकवत्‌ 
परिचित थे। उनका अगाध ज्ञान ही उनकी वृत्तियों एवं 
ग्रंथों मे अधर्तारत हुआ है जो लोकोपयोगी होने के साथ- 
साथ घामिक एवं आध्यात्मिक महत्व का भी है । 
इस प्रकार यह स्पष्ट है कि समन्तभद्र स्वामी द्वारा 
प्रायुवेंद के ग्रंथों की भी रचना की गई थी जिनमें आयुर्वेदीय 
ज्ञान और चिकित्सा विधि के अतिरिक्त अन्य अनेक मौलिक 
विशेषताएं विद्यमान थी । इस दिशा मे पर्याप्त प्रयास एवं 
मनुसंधान अपेक्षित है। आशा है समाज के मनीषी विद्वज्जन 
एवं शोध संस्थाएं इस दिशा में अपेक्षित ध्यान देंगी । 
भारतीय चिकित्सा केन्द्रीय परिषद्‌ 
१ ई/६, स्वामी रामतीर्थे नगर 
नई दिल्‍ली-५५ 
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जरा सोचिए ! 


१. कितनी दूर कितनी पास ? 


चौबीसों तीर्थंकरों के चरित्र पढने वाले स्वाध्यायी 
इन प्रश्नों के सहज उत्तर खोजें कि कौन-कौन से तीथंकर 
ऐसे हैं जिन्होंने साधु-"द अंगीकार कर केवलज्ञानी हाने की 
अवस्था के पूर्वक्षणपयेन्त साधु-पद मात्र का निर्वाह किया 
ओर आचाये-उपाध्याय पद नही लिया ? और कौन से ऐसे 
हैं जिन्होंने बीच के काल में आचार्य और उपाध्याय पद 
स्वीकार किए ? यह भी देखे कि किन तीर्थंकरों ने किन्‍्हें- 
किन्हें स्वयं दीक्षित कर उन्हें स्व-शिष्य घोषित किया ? 
हमारी दृष्टि से तो सभी तीर्थंकर न तो आचाय॑ उपाध्याय 
जसे पदों से जुड़े और ना ही उन्होने स्वयं के लिए चेला- 
सेली बनाए । जिसने भी दीक्षा ली उनके चरणों की साक्षी- 
पूर्वक स्वयं ही ली । ऐसा क्‍यों ? 


हम समझते हैं--पंच परमेष्ठियों मे सिद्ध परमेष्ठी 
सर्वोत्कृष्ट, भ्रत्मा के शुद्ध रूप हैं ओर अहुन्त दूसरे नम्बर 
पर है । तथा आचार्य-उपाध्याय और साधु इन तीनो पदों 
में--मोक्षमार्ग की दृष्टि से--साधु सर्वोच्च ओर उत्तम 
हैं। प्रश्न होता है यदि उपर्युक्त क्रम सही है तो णमोकार 
मंत्र में जो क्रम है वह क्‍यों ? यहां भहेंन्तों को प्रथम भोर 
साधुओं को अन्त में क्‍यों रखा गया ? 


तत््व-दृष्टि से देखा जाय तो हम व्यवहारी हैं ओर 
ब्यवहार में हमारा उपकार अहन्तों से होता है तथा 
आचाय॑ व उपाध्याय साधु-पद मे दुढ़ता के लिए मार्ग दर्शक 
होते हैं, इस दृष्टि से ऐसा क्रम रख दिया गया है। 
अन्यथा यदि आचार्य पद--मोक्षमार्ग में, श्रेष्ठ होता तो 
किसी आचार्य को सललेखना करने के लिए भी अपने 
प्राचायं पद का त्याग करना न पड़ता । यह निश्चय है कि 
वर” के उत्तरदायित्व के निवाह का त्याग किए बिना स्व 
की साधना नहीं हो सकती। फलत: स्व-साधना मे आचाये 
पद त्यागना अतिवाय॑ है--निश्चय ही आचाये पद मुक्ति- 
बाधक है। यहो कारण है कि तोबंकरों ने मुक्ति से दुरस्थ 


ये पद ग्रहण नहीं किए । फिर ये पद स्व-हेतु मंगलोत्तम- 
शरणभूत भी नही है। कहा भी है-- 


“चत्तारि मंगल । अरहूंता मंगलं, सिद्धा मंगल, साहू 
मंगलं, केवलिपण्णत्तो घम्मो मगल। चत्तारिलोगुत्तमा, 
अरहंता लोगुलमा सिद्धालोगुत्तमा, साहू-लोगुत्तमा, 
केवलिपण्णत्तो धम्मोलोगुत्तमा | चत्तारि सरणं पवज्जामि । 
अरहते सरण पवज्जामि, सिद्धे सरण पवज्जामि, साहुसरणं 
पवज्जामि, केवलिपण्णत्त धम्मं सरणं पवज्जामि ।--- 


उक्त प्रसंग में आचाये और उपाध्याय पदों को 
छोड़ दिया गया है। क्योकि परमार्थ दृष्टि से आचार्य और 
उपाध्याय दोनों ही पद--स्व के लिए न तो मंगलछरूप हैं, 
ना ही उत्तम हैं ओर ना ही ये परमार्थ में शरणभूत हैं । 
आचाये पद तो मजबूरी में गुरुआज्ञापालना्भथ ओर संघ 
सचालनार्थ लेना पड़ता है, कोई खुशी का त्यौहार नहीं 
है, जो लोग इसमे लाखो-लाखों का द्रव्य व्यय कर लोक 
दिखावा करें और जय-जयकार करें । ये पद तो साधु की 
स्वसाधना में शिथिलता लाने और पर की देखभाल करने 
जंसी उलझनों में फेंसाने वाला है। इस पद पर बैठने 
वाला कांटों का ताज ज॑सा पहिंनता है--उत्त रदायित्व 
निर्वाह के प्रति उसकी जिप्मेदारी बढ जाती है। वास्तव 
में तो 'शेष।:--व हिरंवाभावा:, सर्वे संपोगलक्षणा: और 
“अहमेव मयोपास्यः' हो तथ्य है। उक्त स्थिति में कौन सा 
पद मोक्षमार्ग से दूर ओर कोन-सा पद मोक्षमागें के निकट 
है तथा कौन-सा पद छोड़ना और किसकी ओर दोड़ना 
इष्ट है और आज क्या हो रहा है ? जरा सोचिए ! 


२. कौन-सो परम्परा सहो ? 

आज परम्परा शब्द भी परम्परित (गलत या सही) 
रूप धारण करता जा रहा है और इस शब्द का संघंध 
वास्तविकता से न रहकर कोरी परम्परा (])०० या 
]707600) से रहने लगा है। ज॑से तीर्थंकर महावीर की 
परम्परा का वास्तविक रुप हमारी दृष्टि से मोझल हो 


१२, बर्द ४०, कि० २ 


गया है और आज दिगम्बर, श्वेताम्बर, स्थानकवासी, व 
तेरापंथी सभी अपने को भगवान महावीर की परम्परा का 
घोषित कर बढठ हैं। वेसे ही आचार्यों की परम्परा भी 
विविध रूपों को धारण किए जा रही है। 

आचार्य शान्तिसागर जी ने अपना आचार्यत्व अपने 
द्वारा, आर्ष अनुरूपतपस्वी, निर्म्थ,निर्दोष आचा रपालक मुनि 
श्री वीरसागर जी को सौपा और उप्तका समर्थन सघ के 
समस्त साधुगण ने किया । श्री वीरसागर के बाद उनके 
आन्रायपट्ट पर क्रमशः श्री शिवसागर जी और 
श्री घ्मंमागर जी विराजमान हुए--लोग कहते है 
कि श्री आचाये शान्तिसागर जी न अपना पट्टाचायंत्व 
श्री पायसागर जी को नहीं दिया अपितु उन्होंने 
कुन्थलगिरि में अपनी सलनेखता के अवसर पर 
अपना आचार्य पद वहाँ उपस्थित विशाल जन समुदाय के 
बीच श्री बीर सागर महाराज को प्रदान करने की घोषणा 
की और आचाय॑ श्री द्वारा प्रदत्त पीछी कमण्डलु 
श्री वीरसागर को जयपुर मे एक विशाल आयोजन मे 
विशाल चातुर्विध सघ के समक्ष विधिपूर्वक अधित किए 
गए । यह एक पक्ष है। 

दूमरा पक्ष है--आ० शान्तिसागर से मुनिरूप मे 
दीक्षित मुनि श्री पायसागर जी थे और उनसे दीक्षित मुनि 
श्री जयकीति थे और उनके शि'्य आचा.य॑ं श्रो देशभूषण 
जी थे--जो श्री पायसागर जो की परम्परा के पट्टाच:य 
थे। 

उक्त दोनों परम्पराओं मे आचाये शान्ति सागर 
जी की पट्टाचाय परम्परा कोन-सी मानी जाय ? आा० 
प्रमंसगर जो वाली या आचार्य देशभूषण जी वाली ? 
हाला कि श्रावकों के लिए दानो ही पूज्य है। पर पूज्य होते 
हुए भी पभ्रम-निवारणार्थ वस्तुस्थिति तो समझनी ही होगी 
और यह भी सनभना “सोचता होगा कि क्‍या अन्य 
पूर्वाबार्यों की परम्पराएँ भी, कभी ऐसी विवादास्पद 
स्थितियों में हो निश्चित हुई होगी । जरा सोचिए । 


३. देखते-देखते घांघली ? 
एक कथा है--एक दिन वज्रदन्तचक्रवर्ती अपनी सभा 
में विराजमान थे। एक माली ने उन्हें एक सुन्दर मुक/लत 


अमेकान्स 


कमल लाकर भेंट किया। उसमें एक मरे हुए भौरे को 
देखकर महाराज विचारने लगे--देखो, एक नासिका 
इन्द्रिय के वशीभूत होने से इस भ्रमर की जान चली गई 
तो फिर मैं तो रात्रि-दिवस पचेन्द्रिय के भोगोपभोग में 
लीन हो रहा हूं, कभी तृप्ति ही नहीं होती । यदि मैं इनको 
स्त्रय नही छोड़ दूंगा, तो एक दिन मेरा भी यही हाल 
होगा । ऐसा विचार कर ससार से उदास हो वे अपने पुत्र 
अमिततेज को राज्य देने लगे, परन्तु उसने कहा--पिता जी, 
जिस कारण श्राप इस राज्य को छोड़ते हैं, में भो इसे 
छोड़कर आपके साथ क्यों न चलूँ ? वज्ञदन्त के बहुत 
समझाने पर भी राज्य को जूठझन समान जानकर उसने 
स्वीकांर नहीं किया । अन्य पुत्रो को कहा तब वे भी अमित- 
तेज के ही अनुयायी निकले | जो उत्तर अमिततेज से मिला 
था वही सबपृत्रो से मिला । निदान अमिततेज के पुत्र 
पुण्डरीक को राज्य देकर*''*** यशोधर तीर्थंकर के 
चरणों के निकट महाराज वज्रदन्त ने दोक्षा धारण की ।' 


हमने पू० आचार्य देशभूषण जी के आचाय॑ पढ्ठ 
ग्राहकत्व के लिए प्रचारित (दो मुनियो के प्रति) विभिन्‍न 
दो प्रकार की सूचनाएं प्रकाशित देवी और दोनो सकल 
(समस्त) दि० जेन समाज के नाभ से प्रसारित देखी । 
समझ मे नही आया कि सकल (एक) ने दो-छूप कैसे 
धारण कर लिए ? सकल शब्द एफत्व का सूचक है-- 
ह्वित्व का नही | ऐसे सकल के नेतापन का दावेद।र कौन ? 
जो भेदवाद पर अकुश न लगा सका हो ? स्पष्ट तो यहो 
होता है कि समाज पर किसी का अक्रुश नहीं -सकल के 
भी कई भेद और कई नायक जैसे मालुम देत है --“नश्यन्ति 
बहुनायकाः ।' 

हमारी दृष्टि से तो सच्च दिभम्बर मुनि ऐसे विवादों 
मे सदा तटस्थ और उदासीन हो रहते है-वे अभितत्तेज 
आदि प्राताओ की भाति--और उससे भी कही अधिक 
विरक्ति का भाव दशते है। यदि कही कोई विसगति 
होती है तो भ्रमोत्पादक नेताओ की प्रेरणा से हो होती 
है-- सच्चे साधु को ओर से नहीं। स्मरण रहे--साधुपद, 
ज्ञाता-साधु की मर्यादाएँ, साधुकी क्रियाएँ बहुत उच्च है---वे 
साधु के अध्यक्षत्व की ही अपेक्षा रखती है । फलत, ड्रन के 


जरा सोचिए 


बैराग्यमयी मुट्ठा संबंधी विधान, अधिकारों और पद-आदि 
संबंधी क्रियाओं में अगुआ--मुखिया बनने या पर-प्रे रणा- 
वश उनमें बिघ्न या भेद-परक सूचनाएँ प्रसारित करने का 
अधिकार श्रावकों को नहीं--जैसा कि किया गया है ! हाँ, 
श्रावकों का कतंव्य है कि वे ऐसे अवसरों पर साधु को 
दिख-दिख।वे, जयकारों या विरदावली--गानों आदि मे 
न भरमाएँ बल्कि उन्हें उनके कर्तठ्प-निर्वाह्‌ हेतु--आत्म- 
बलवधंक दद्यभक्त्यादि जैसे धर्मानुष्ठानों के विशदरीति से 
करने का अवसर ही प्रदान करें--उन्हें जय-जयकार में 
घेरें नहीं"-जैसा कि वर्तमान में चल पड़ा है। जरा निम्त 
पंक्तियां भी देखिए, कि इनमें कैसे सामंजस्य बेठेगा ? 
. आचाये श्री (शान्तिसागर ने सन्‌ १६५२ में 
२६ अगस्त शुक्रवार को वीरसागर महाराज को पट्टाचार्य- 
पद प्रदान किया, उन्होंने कहा--हम स्वयं के संतोष से 
अपने प्रथम निम्नेन्थ शिष्य वीरसागर को पश्राचायंपव देते 
हुं पा दि० “जन साधु परिचय पृ० ५८ 
२. चारित्र चक्रवर्ती आचार्य शान्तिसागर जी, 
तच्छिष्य प्राचायं श्री जयकीत जी उनके पदुशिष्य 
शआचाये देशभूषण जी महाराज '**।' --एक पोस्टर 
३. जैन परम्रा में आचार्य शान्तिसागर से आरम्भ 
हुई आचाय॑ ंखला में मुनि श्री विद्यानंद पांचवें आचाये 
हैं--।' - नवभारत २६ जून ८७ 
४. दिगम्रब आ० १०८ अजीतसागर जी महाराज 
को “भरी शान्तिसागर जी महाराज के चतुर्थ पद्टाघीश के 
रूप में प्रतिष्ठित किया गया ।! 
“-जैन गजट ३० जून ८७ 


४. 'झा० रध्नदेशभूषण मुनिमहाराज के करकमलों 
द्वारा ही'' अपने पदस्थान पर**“आच।येरत्न पद नियोजित 
"**किये हैं। परमपृज्य १०८ बाहुबली जी बालाचाय॑ ही 
आचाय॑ रत्न ।-- -- एक पोस्टर! 


भविष्य में विगम्वर गुरुओं को लेकर पुनः कभी कोई 
दूषित व मब्रामक वातावरण न बने, इसके लिए आप कैसा, 
क्या उपाय सोचते हैं ? जरा-सोचिए । 


, ऋौपशसिकादिभवयत्वातां व : 


मोक्ष में जिन भावों का अभाव होता है, तत्संबंधी यह्‌ 
सूत्र है। इसका अथे ऐसा किया जा रहा है कि वहाँ 
ओऔपशमिक, क्षायोपशमिक, ओऔदधिक भावों का और 
पारिणामिक भावों में से भव्यरव भाव का अभाव हो जाता 
है। हम यहाँ क्षायिक भावों को इसलिए छोड़ रहे हैं 
कि--लोग वहाँ क्षायिक भावों का रहना कहते हैं और 
पारिणामिक में से जीवत्व को भी स्वीकार करते हैँ 
भव्यत्व तो वहाँ है ही नहीं । 


विचा रणीय यह है कि उक्त सुत्र में 'आदि' शब्द का 
भाव किस मर्यादा में है? न्यायसंगत तो यही है कि “आदि” 
शब्द सदा ही प्रसंगगत शेष सभी के लक्ष्य में होवा है-- 
वह किसी को छोड़ता नहीं । यहाँ भावों का प्रसंग है । 
और सूत्र में प्रथभभाव के बाद झ्रादि शब्द होने से पाँचों 
ही भावों का प्रहण होना चाहिए और तबनुसार मोक्ष में 
पाँचों ही भावों का अभाव स्वीकार करना चाहिए। पाठक 
सोचे कि--क्षायिकभाब और पारिणामिक भावों में जीवस्य 
के रह जाने जैसा अर्थ सूत्र के किस भाग से फलित किया 
गया है ? 


हमारी दुष्टि में उक्त सूत्र से ऐसा फलित करना सभी 
भांति न्‍्याय-सगत होना चाहिए कि--मोक्ष में सभी भांति, 
सभी प्रकार के सभी भाव --जो जीब--(संसा री) अवस्था 
के हैं--नहीं रहते | मोक्ष होने पर शुद्धचेतना मात्र ही शेष 
रहता हैं जिलका उक्त भावों से स्थाधभाविक कोई संबंध 
नहीं । बिकारी (कर्म-सापेक्ष) अवस्था का नाम जीव है, 
जो कर्माघार पर जीता-मरता है ।--कर्म-सापेक्षता के 
कारण उसी के पाँच भाव हैं और शुद्ध-चेतना इन सभी 
भावों से अछुता--निदेक रस-निर्भर' है। इसी भाव में श्रीं 
बीरसेन स्वामी ने कहा है 'सिद्धाण जीवा:' और तथ्य भी 
यही है। जरा सोचिए | सूत्र में “भव्यत्वानां न क्‍यों 
कहा ? इसे हम फिर लिखेंगे। 


-त्तम्पावक 
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वीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 
छोनब्रन्य-प्रशास्ति संग्रह, भाग १: संस्कृत और प्राकृत के १७१ भ्रप्रकाष्ित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मंगलाचरण 
सहित प्रपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिषिष्टों प्लौर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य - 
परिचयात्मक प्रस्तावना से प्रलंकृत, सजिल्द । मा हि ४५५ 
छेतप्रग्थ-प्रशस्ति संग्रह, माग २: अपञदा के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रद्ास्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह । पचपम 
ग्रस्थका रों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय भौर परिशिष्टों सहित । सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिलल्‍्द । १५-३० 


सघमाधघितन्त्र भ्रौर इष्टोपदेश : प्रष्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित ५-५० 
श्रवणबेलगोल प्लौर दक्षिण के प्रन्य जन तीर्थ : श्री राजकृष्ण जेन शल की ३.०० 
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कसायपाहुड्सुस : मूल प्रन्थ की रचना प्राज से दो हजार व पू्व श्री गुणबराचायं ने की, जिस पर श्री 
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सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिशिष्टों प्रोर हिन्दी अनुवाद के साथ बड़े साइज के ६००० से भी प्रधिक 


पृष्ठों में । पुष्ट कागज झ्रोर कपड़ें की पक्की जिल्द । ; | २४-०० 
छत निवरघ-रत्नावली : श्री मिलापचरद्र तथा श्री रतनलाल कटारिया ७-७६ 
ध्ययशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचर्द्त सिद्धास्त-शास्त्री १२-०० 
भ्रायक षमं संहिता : भी बरपावसिह सोधिया रह 
बेन लक्षणावलोी (तोन भागों में) : स० पं० बालचरद सद्धान्त शास्त्रों प्रत्येक ध्राग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विचारणीय प्रसंग : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, सात विषयों पर शास्त्रीय तकंपूर्ण विवेचन २-०० 
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धोर सेवा मन्दिर का श्रेमासिक 


अनेफानत 


(पत्र-प्रवतंक : श्राचार्य जुगल किशोर मुख्तार 'युगवोर”) 





जे अंक में-- 

क्रम विषय पृ० 
१. “मैं” और 'तु"--.ड० कु० सविता जैन १ 
२. दिवंगत हिन्दी-सेवी---डा० ज्योति प्रताद जैन. २ 





३. १०वीं हाताब्दी के जैन काव्यों में बौद्धदर्शन 
की समीक्षा--श्री जिनेन्द्रकुपार जैन है 
४. ऋषभ, भरत ओर वाहुबलि का चारित्रिक 
विश्लेषण--श्रीमती डा० ज्योति जैन € 
५. सम्यक्त्व प्राप्ति यत्न साध्य है या सहज साध्य है 
--श्री बाबूलाल जैन १४ 
६. एक प्रप्रकाशित कृति अमरसेन चरिउ 
->डा० कस्तूरचन्द्र सुमत' १५ 
७. क्या मूलाचार यापतीय ग्रन्थ है 
--डा० कुसुम पटोरिया १९ 
८. जैन समाज किधर जा रहा है, 
--श्री भंवरलाल जैत न्यायतीर्थ २१ 
है. श्वेताम्बर तेरापंथ हारा दिगम्बर समाज पर 
खुला प्रहार--ण्रीं प्चचतद् शास्त्री २३ 
१०, 'सिद्धा ण जीवा-- धवला---श्षी पश्चचन्द्र शास्त्री २४ 
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बोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्ली-२ 


शत-शत बार सादर नमन 


हम नेताओं को राजा मानते हैं--सनन्‍्मान के साथ । सी को छोटा, किसी को बड़ा। 
सभी का अपना शासन है--कई भागों में विभकत--भारतीय, प्रादेशिक, नागरिक और स्थानीय 
संस्थाओं आदि के रूप में । सभी मोर्चे संभालने और विवाद-विजयी--स्व-दृष्टि मनवाने में निपुण । 
पुराने राजा लड़ते थे शासन के लिए । और गणतंत्र में इनकी लड़ाई है सेवा के नाम पर, सेवक बन- 
कर सेवा में आने के लिए । वे द्रव्य और भूमि को आत्मसात्‌ करते थे और इनको मिलते हैं उपहार-- 
यश, प्रतिष्ठा, मान और सन्‍्मान, बुराई-भलाई भी । आज कम राजा होंगे ऐसे--जो इन सम्पदाओं में 
से किसी एक से महरूम रहे हों। कइयों को तो इनमें से बहुत कुछ मिल चुका होगा--कई कई बार-- 
ग्रामों, नगरों, जंगलों तक में । इनको बहुत कुछ मिल चुका होगा>त्यागियों, बिद्वानों, सेठों और 
साधारण जनता के बीच । फिर भी इन्हें संकोच नहीं होता बार-बार इनके ग्रहण करने से । आखिर, 
संकोच हो भी तो क्‍यों ? इनकी तो आदत अनादि से पर को ग्रहण करने की रही है। जैनी नाम 
धरा कर भी ये जैन के सिद्धान्त 'अपरिग्रह” को नहीं जान पाए हैं। फलतः-- स्वयं परिगह में डूबे हैं, 
त्यागियों को परिग्रह के चक्कर में फेसाते हैं -संस्थाओं के उत्सवों में घेरकर, उनकी जय बोलकर 
और अवने मन्तव्यों पर उनकी मोहरें लगवाकर | ये सब जैन हैं-जेनत्व की अभ्यास दशा में। कभी 
इनका ये परिग्रह छूट जायगा और कल्याण होगा इनका और समाज का। विरले ही संकोची ओर सच्चे 
त्यागी आदि होंगे जो इनके चक्‍कर से बच पाए हों। धन्य हैं चक्‍करों से बचने वालि--नग्न दिगम्बर 
मुनि, कब्रती--श्रावक और निःस्पृह नेताओं को। सबको हमारा सादर नमन। वार-बार नमन, 
सौ बार नमन । 
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अर कस परवशे सान्‍्ते वुःखेरन्तरितोदये। 

०५ पापबोजे सुखेतास्था श्रद्धानाकांक्षणा स्मृता ॥ 5 
५ कर्मों के आधीन, नश्वर, दुखों से मिश्रित और पाप के ## 
५६ कारणभूत सांसारिक सुख की चाहना नहीं करना, निःकांक्षित 
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परमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथनं नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥। 





वर्ष ४० $ बीर-सेवा मन्दिर, २९ दरियागंज, नई दिल्लो-२ जुलाई-सितम्बर 
वीर-निर्वाण संवत्‌ २५१३, वि० स० २०४४ पे १६९८७ 


ध्प्ले” और तल 
मैं शुद्ध बुद्ध चेतन्‍न्य रूप, तू जड़ पुद्गल का रागी। 
मैं शुत्न स्फटिक सम उज्जवल, तू कलुषित भावों का धारी ॥| 
मैं ज़ीतल अमृत जलधार सदृश, तू तप्तायमान लौह-सा दग्ध । 
मैं आनन्द महोदधि का वासी, तू राग-ह्ेष भावों से तप्त ॥ 
मैं मोह-अरि का हन्ता, तू मोह-रिपु का दीन दास। 
मैं घ्रव अचल और अनुपम, तू हर क्षण काल का ग्रास ॥ 
मैं ज्ञान ज्योति की दीपशिखा, तू अज्ञान तिमिर का वासी | 
मैं वीतराग बन कर डोलूं, तू शलभ सदृश अनुरागी ७ 
मैं निज स्वभाव में लीन हुआ, तू पर भावों के साथ बहा । 
मैं एक अकेला आकिचन, तू प्रिय जनों से रहा घिरा॥ 
मैं हर क्षण ज्ञाता-दृष्टा, तू हर क्षण कर्ता-भोक्‍ता। 
मैं हर क्षण कर्म काटठता, तू हर क्षण कर्म जोड़ता॥ 
मैं शुद्धोपयोग में रमण करूँ, तू पुण्य-बंध का अभिलाषी। 
मैं मुक्ति रमा का सहचर, तू चंचला लक्ष्मी का साथी ॥ 
मैं सविता' सम आलोक पुंज, तू निशा सदृश दिश्ध्रमित रहा । 
मैं मोक्ष मार्ग का पथिक बना, तू स्वर्ण महल में रमा रहा ॥ 
मैं जरा-मरण से मुक्त हुआ, तू रोग-शोक से व्यधित सदा । 
“मैं” ने पाया सिद्धों का स्वरूप, “तू” ने पाया संसार सदा ॥ 
--डॉ० सविता जैन 
२/३४ दरियागंज, नई दिल्‍ली 





दिवंगत हिन्दी-सेवी 


चार वर्ष पूर्व दश खंडों में पूरी की जाने वाली महत्‌ 
योजना के अन्तगंत “दिवंगत हिन्दी-सेवी' शीर्षक बुहृदकाय 
कोष के प्रथम एवं द्वितीय खंड प्रकाशित हुए थे। सन्‌ 
१८०० ई० से लेकर वर्तमान पयेन्‍त के दिवंगत हिन्दी- 
सेवियों के अकारादिक्रम से निभित इस परिचयात्मक कोष 
जैसी श्रम एवं समय साध्य योजना के कार्यान्वयन का भार 
समपित हिन्दीसेवी श्री क्षेमचन्द्र सुमत' बहन कर रहे हैं। 
ओर उनके सुष्ठु मुद्रण-प्रकाशन का श्रेय शकुन प्रकाशन 
दिल्‍ली के संचालक श्री सुभाष जैन को है। अद्यावधि 
प्रकाषश्ित प्रथम खंड की पृष्ठ संडया ७८० है और उसमे 
कुल ८८६ प्रविष्टियाँ हैं । द्वितीय खंड मे ८५० पृष्ठ श्र 
८९६३ प्रविष्टियां हैं। अधिकांश परिचय सचित्र है। 
उल्लिखित हिन्दी-सेवियो मे अनेक ऐसे भी हैं जो हिन्दी 
जगत के लिए प्राय: अज्ञात या अपरिचित थे, ओर जिन्हें 
संकलक सम्पादक श्री सुमन जी ने हिन्दी भाषी क्षेत्रों का 
ग्रामानुग्राम भ्रमण करके खोज निकाला है। जिसका जो 
न्यूनाधिक परिचय प्राप्त हुआ, संक्षेप मे दे दिया है । प्रत्येक 
खंड भ्र-ह तक स्वय में पूर्ण है-जसे-ज से सामग्री एकत्रित होती 
गई यथा होती जा रही है, प्रकाशन की सुविधानुसार झ्रागामी 
खंड निफालते रहने की योजना है। शाएद यह विवशता 
रही, किन्तु इससे कालक्रमिक, सुव्यवस्थित अथवा वर्भमक्केत्त 
चित्र उभर कर नही आता | बहुधा अति प्रसिद्ध, अथवा 
१६वीं शती के पूर्वार्ध के, और नितान्त अपरिचित अथवा 
२०वीं शत्ती के उत्तराध के साहित्यसेवी, साथ-साथ मिल 
गए है । व्यक्तिशः परिचय भी कहीं-कही अपर्याप्त, असन्तोष- 
जनक, सदोष या श्वान्त प्रतीत होते हैं। आकार-प्रकार, 
कागज, मुद्रश, साज-सज्जा, जैकेट आदि से समग्वित अत्येक 
खंड का मूल्य ३०० ० है। ग्रन्थ के निर्माता एवं प्रकाशक 
बधाई एवं धन्यवाद के पात्र हैं। प्रकाशन पठनीय, प्रेरक 
एव संग्रहणीय है । 


(0 डा० ज्योति प्रसाद जेन, लखनऊ 


एक बात अवश्य खटकतो है कि ग्रन्थ के प्रथम खंड 
में दिवंगत जैन हिन्दी-सेवियों की मात्र २७ प्रविष्टियाँ हैं, 
और द्वितीय खंड में मात्र ३४--इस प्रकार दोनो खडो की 
लगभग १८०० प्रविष्टियों में केवल ६१ जन सम्मिलित हो 
पाए हैं। इतना ही नही, प्रथम खड के अन्त में सहायक 
सामग्री की जो सूची दी है, उसमें लगभग ३०० पुस्तकों 
ओऔर लगभग १४० पत्र-पत्रिद्राओ के अंकों आदि का उल्लेख 
है--उक्त सूची में भी मात्र तीन-चार जैन प्रकाशनों का 
समावेश किया गया है। हिन्दी जैन साहित्य के इतिहास, 
लेखकों एवं कृतियों का परिचय प्रदान करने वाले दर्जनों 
प्रकाशन उपलब्ध है, जितके अतिरिक्त अनेकान्त, ज॑न 
सिद्धान्त भास्कर, शोधाक, शोधादर्श, बीरवाणी ज॑सी 
प्रतिष्ठित शोध-पत्रिकाओं की फाइलो में प्रभूत सामग्री 
बिखरी पडी है। अनेक अभिनन्दन ग्रन्थ, स्मृति ग्रन्थ, 
स्मारिकाओं, विशेषाकों आदि में भी अच्छी सामग्री मिल 
जाती हैं। आज सामग्री का ग्रभाव नहीं है, अतएव ऐसे 
कोशो के सम्पादक यदि अनभ्निज्ञता, अर्पारचय या साधना- 
भाव को इस कमी का कारण बतायें तो वह गले उतरने 
वाली बात नही है| प्रथम खण्ड के अन्त में आगामी खंडो 
में प्रकाशनार्थ प्रस्तावित साधिक अढाई हजार परिचयो में 
भी जैनो की सख्या मात्र ७५ ही है, जिनमे से भी ३४ तो 
द्वितीः खंड मे आ गए है, अवशिष्ट आठ खण्डो के लिए 
लगभग ४० बचते है। जबकि १८०० से वर्तमान पर्यन्त के 
हो दिवंगत जेन हिन्दी-मेवियो की सख्या लगभग ५०० 
अनुमानित है इसके अतिरिक्त, अद्यावधि प्रकाशित दोनों 
खंडो मे समाविष्ट दिवगत जैन हिन्दी-सेवियो के कई 
परिचय सदोष अथवा क्रान्त हैं--वीर सेवा मन्दिर एवं 
“अनेकान्त” शोघ पत्रिका के सस्थापक, साहित्यकार, 
समीक्षक, कवि, सम्पादक, पत्रकार स्व० आचार्य जुगल- 
किशोर सुर्तार “युगवीर' की स्वगंवास तिथि १६४४ ई० 
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दी है, जबकि सही तिथि १६६६ ई० है। उनके व्यक्तित्व 
एवं कतित्व का भी अपर्याप्त व आंशिक ही परिचय है, 
उनका फोटो चित्र भी बहुत पुराना, लगा १६२०-२५ का 
है, जबकि उनके अनेकों चित्र १६५०-६६ के बीच के वीर 
सेवा मंदिर में ही उपलब्ध होगे। पं० नाथूराम जी प्रेमी 
के परिचय के साथ जो चित्र दिया है, वह उनका प्रतीत 
नही होता - हमने कई ब'र उनके दशेन किए है, उनके 
अभिनन्दन ग्रन्थ में तथा तदुपरान्त भी उनके फोटो चित्र 
प्रकाशित हुए हैं। कवि फूलचन्द जैन पुष्पेन्दु' की प्रविष्टि 
में दो तन्‍नाम भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियों को--एक लखमऊ 
निवासी ओर दूसरे खुरई निवासी को व्यक्तित्व और 
कृतित्व दोनों ही श्रपेक्षाओं से अभिन्‍न बना दिया--खुरई 
निबासी पुष्पेन्दु. का तो श्रभी दो-तीन वर्ष पूर्व निधन हुआ 
है । डा० गुलाबचन्द चौधरी के शोध प्रबन्ध का शीर्षक या 
विषय गलत दिया है--वह शोध प्रबन्ध अंग्रेजी में लिखा 
गया एवं प्रकाशित हुआ है---पालिटिकल हिस्टरी आफ 
नर्दन इंडिया फ्राम जैना सोर्सेज | १० गणेशप्रसाद जी वर्णी, 
या क्षुल्लक गणेशप्रसाद जी वर्णी, जो बड़े वर्णी जी नाम से 
भी प्रसिद्ध रहे, न्यायाचार्य थे तथा अनेक पुस्तको के लेकख 
भी थे, उनका परिचय “आचार्य गणेशनोति महाराज के 
रूप भें दिया है जो ठीक नही है उन्‍होंने न कभी मुनिदीक्षा 
ली और न झाचार्य पद पर प्रतिष्ठित हुए - कुछ अति 
भक्तों ने उनके अन्त समय में इनशा समाधिकरण कराते 
हुए उन्हे मुनि संज्ञा दे दी थी और शायद “गणेशकीति' 
ताम भी । इस प्रकार कई परिचय सदोष हैं। कोई परिचय 
कुछ भधिक संक्षिप्त या अपर्याप्त सा रहे तो उतनी हानि 
नही जितना कि यथार्थ या भ्रान्त परिचय से है। 


मच्छा तो यह होता कि एक स्वत्तन्त्र खंड मे ही समस्त 
दिवंगत जन हिन्दी-सेवियो का परिचय दे दिया जाता ॥ 
अवश्य ही इस परिचय-कोष के विद्वान सकलन-सम्प[दक 
जन नहीं हैं, किसी जैन संस्था, सस्थान या जन दातार का 


इसके तिर्माण या प्रकाशन में आधिक या अन्य योगदान भी 
नहीं है--इसके उत्साही प्रकाशक सथोग से जैन अवश्य हैं, 
किन्तु जैन के नाते इस प्रन्य का प्रकाशन उन्होंने नहीं 
किया, बरन्‌ एक व्यवसायी के नाते किया है। अतएवं ऐसे 
प्रकाशन से वे अपेक्षाएं तो नही की जानी चाहिऐं जो एक 
जैन साहिय प्रेमी को हो सकती है। तथापि जैसी गौणता 
या उपेक्षा हिन्दी साहित्य, या प्मग्र भारतीय साहित्य के 
आधुनिक इहास ग्रन्थों में जेन साहित्य एवं साहित्यकारों 
के साथ प्रायः बरती जाती रही है, इस सन्दर्भ में कोष से 
उसकी क्षपेक्षा कुछ अधिक न्याय होने की आशों थी । हमें 
विश्वास है कि इस कोष के आगाभी खंडों मे उसके यशस्वी 
सम्पादक एवं प्रकाशक उक्त कमी की पूर्ति करने का प्रयास 
करने की कृपा करेंगे । 
चार बाग, लखनऊ 


सम्पादकोय--प्रन्थ के संपादक श्री क्षमचरद्र 'सुमन' से 
हमने बात की तो उन्होंने कहा--“यद्यपि हिन्दों साहित्य- 
सेवी मे अंकित जैनों के परिचयादि में जेनियों का सहयोग 
रहा है? जंसी सूचनाएँ मिली, संकलित की गई हैं। 
तथापि यदि तथ्यों में कुछ खामियां रह गई हों तो सपादक 
के नाते हमें खेद है। हमे संशोधन क॑ जंसे-जँसे सुझाव 
मिलते जाएँगे उनको विधिवत्‌ अगले संस्करण या परिशिष्ट 
में देने का ध्यान रखेंगे । जैन विद्वानों और जानकारों से 
निवेदन है कि वे हमारा अधिकर-से-अधिक सही रूप में 
सहयोग करे । हमें खुशी है कि डा) ज्योतिप्रसाद जी का 
इधर ध्यान गया | घन्यवाद ।॥” 


-जानकारो से आशा की जाती है कि जिन ज॑नस 
दिवंगत हिन्दी-सेवियों का परिचय इन दो खण्डों मे नहीं 
गया है, उनका प्रामाणिक परिचय सुमन जी को यथा शीक्र 
भेजें ताकि आगामी खण्डों में उन विद्वानों के परिचय का 
समावेश किया जा सके | 


“१०वीं शताब्दी के जन काव्यों में बौद्धदर्शन को समीक्षा” 


साहित्य समाज का दर्पण है। इमलिए समाज की 
सभ्यता एवं संस्कृति के लिए तत्कालीन साहित्य का 
अध्ययन अपेक्षित है। कवि अपने विचारों को व्यक्त करने 
के लिए किसी कथा के माध्यम से उस समय की सामाजिक, 
ग्राथिक, राजनीतिक, धामिक, दाशेनिक आदि परिस्थितियों 
अथवा मान्यताओं की झांकी प्रस्तुत करता है । 


जैन संस्कृति एबं साहित्य के विकास में मध्ययुगीन 
ज॑नाचार्यों का महत्वपूर्ण योगदान रहा है । यद्यपि इस युग 
के साहित्य से साम्प्रदायिक विरोध एवं वेमनस्य की परम्परा 
परिलक्षित होती है, फिर भी जेताचार्यों ने सहिष्णुता, 
समभाव, उदारता अहिंसा एवं अनेकान्त ग्रादि सिद्धान्तो 
के माध्यम से उच्च आदर्श प्रस्तुत किया है। 

मध्ययुग, जैनसाहित्य में वणित धामिक एवं दाशंनिक 
विचारों के मन्धन को दृष्टि से १०वी शवाब्दों मे लिखा 
गया जन साहित्य विशेष महत्व का है। इस शताब्दी के 
जैन साहित्य में प्राकृत भाषा मे निबद्ध विजय सिंह सूरि कृत 
'भुवनसुन्दरीकहा' घामिऊ एवं दाएशनिक सामग्री की दृष्टि 
से महत्वपूर्ण कृति है । अपभ्रश साहित्य मे पुष्पदन्त कृत 
महापुराण, णायकुमार चरिउ, जसहर चरिउ, वीर कवि कृत 
जम्बू सामिचरिउ, हरिषेण कृत धम्मपरिक्श्ा, मुनि राम- 
सिंह कृत करकड चरिउ तथा संस्कृत साहित्य में सोमदेव 
सूरि कृत “यशस्तिलकचम्पूर नीतिवाक्यामृत, वादीभ सिंह 
यूरि कृत गद्याविता मणिवी रनन्दि कृत चन्द्रथ्र भचरितं,सिद्धषि 
कृत उपमितिभवप्रपत्र कथा हरिसेणकुत वृहत्कथा, कोश 
एवं अमितगति कृत धर्म परीक्षा आदि प्रमुख क्ृतियाँ हैं, 
जिनमें तत्कालोन धर्म एबं दर्शन की पर्याप्त सामग्री 
उपलब्ध है। 

उन ग्रन्थों मे जैन धर्म एव दर्शन के साथ-साथ वे दक, 
चार्बाक, बाद्ध, सांख्य न्याय, वेशेषिक, शेव, वेदान्त आदि 
भारतीय दर्शनो का तुलनात्मक वर्णन किया गया है ! 


0 जिनेन्ध्र कुमार जेन 


१०वीं शताब्दी के जैन काव्य ग्रन्थों में प्रतिपादित 
बोद्ध दर्शन की समीक्षा को निबन्ध में प्रस्तुत करने का 
प्रथत्त किया गया है। जिश्तमें बौद्ध दर्शन के निम्न बिदुओं 
पर चर्चा की गई है .-- 


१. अनात्मवाद (नैरात्मवाद) : 

२. क्षणिकवाद : 

३. प्रतीत्य समुत्पादवाद (कारण-कार्यवाद) : 

४. शून्यवाद : 

५. निर्वाण (मोक्ष) : 

प्रनात्मवाद :---जगत को नशबर, क्षणविध्वंशी एव 
अनित्य मानने वाला बौद्ध दर्शन आत्मा (जीव) की भी 
नित्यसत्ता को स्वीकार नही करता | प्रत्येक वस्तु क्षणिक 
है, परत: यदि पचस्कन्ध' की आ-मा मान भी लिया जाये, 
तो उसे क्षणिक (अनित्य) माना जायेगा, नित्य नही । 
इसलिए आत्मवादी मतो द्वारा आत्मा को नित्य मानना 
उचित नही है ।' बौद्ध दर्शन शरीरपयेन्‍त ही जीव की सत्ता 
स्व॑कार करता है अर्थात शरीर के नष्ट होते ही जीव पत्र 
स्कन्ध-समुच्चय (रूप, विज्ञान वेदना, सज्ञा और सम्कार) 
का समूह होने के कारण अन्य रूप धारण कर लेता है । 


आ० वीरनन्दि ने आत्मा को नित्य और ज्ञानधारा 
रूप ही माना है ।' समस्त क्रियाओं का मूल आत्मा को 
मानते हुए भी जगत को क्षेणिक मानने के कारण बोद्ध 
दर्शन में आत्मा की पृथक एवं नित्यसत्ता स्वीकार नहीं को 
गई ।” सोमदेव सूरि ने बौद्ध दर्शन की जीव सम्बन्धी 
मान्यता को स्पष्ट करते हुए कहा है, कि--जो बौद्ध मरे 
हुए प्राणी का जन्म स्वीकार करते हैं और जो ऐसे धर्म को 
देखते हैं जिसका फल प्रत्यक्ष प्रतीत नहीं है। ऐसी उनकी 
मान्यता युक्तियुकत नही है, मात्र पब्लामक है ।'* 


बोद्ध दर्शन के उपर्युक्त आत्मा सम्बन्धी मान्यताओं की 


१०वी दताब्दी के जैन क्यों में बौद्धर्न की शमौक्षा प्र 


कैवियों ने समीक्षा करते हुए कहा है कि--“केवलचित्त- 
संतानज्ञानधारा ही आत्मा है ऐसा मानना उचित नही 
है। क्योकि सन्‍्तानी (सन्तानवान ) द्रव्य के बिना कोई भी 
सन्तान-पुण पर्याय--सम्भव नहीं है। गुण द्रव्य को आश्रय 
बनाकर उसी में रहते हैं। श्रत: ज्ञात की धारा तो गुण है, 
इसलिए गुणी आत्मा के बिना गुण-ज्ञानधारा की सत्ता कंसे 
रह सकती है ।' इसी प्रकार यदि क्षणिकवाद के सिद्धान्त के 
कारण आत्मा की नित्य सत्ता स्वीकार न करते हुए, उसे 
क्षण-क्षण में परिवतंनशील माना जाये तो छः: मास तक की 
व्याधि (रोग) की वेदना (दुःख) कौन सहन करता है ?* 
बौद्ध धर्म में आत्मा को पच-स्कन्ध (रूप वेदन।, सच्ञा, 
संस्कार और विज्ञान) का समुच्डय मांत्र (सघात समूह) 
माना गया है। किन्तु ये स्कध भी क्षणमात्र ही स्थायी रहते 
हैं, तब उन्हें उक्त सिद्धान्तानुसार कंसे बाँधा जा 
सकता है । 

“शरीर पर्यन्त ही आत्मा की सत्ता है” बौद्ध दर्शन के 
इस मत की समीक्षा कवियों ने कस्तुरी एवं चम्पक पुष्प 
की गंध के उद्धरण देकर की है। कद्दा है कि--जिस 
प्रकार कस्तूरी के समाप्त हो जाने पर भी उसकी गध बनी 
रहती है, उसी प्रकार शरीर के नष्ट हो जाने पर भी 
आत्मा का अस्तित्व रहता है।' अथवा जिस अकार चम्पक 
पुष्प को तेल में डालने से मात्र गंध नष्ट नही होती, उसी 
प्रकार आत्मा का और शरीर का पृथक अस्तित्व है।” 


क्षरिषकयाद :--क्षणिकवाद के नियमानुसार जगत की 
समस्त वस्तुओं का अस्तित्व क्षणमात्र ही रहता है : किसी 
भी वस्तु की शाश्वत व नित्य सत्ता नही होती। 
प्रत्येक वस्तु का क्षणमात्र ही अस्तित्व रहता है और अगले 
हो (दूसरे ही) क्षण वह बहुत नष्ट हो जाती है। जो नित्य 
अथवा स्थायी प्रतीत होता है, वह भी अनित्य है। वस्तु की 
नित्य-प्रतीति मात्र भ्रम है । 

क्षणिकवाद के समर्थन में बौद्ध दार्शनिक अर्थ क्रिया- 
कारित्व का तक प्रस्तुत करते हैं। जिसका अर्थ है--किसी 
कार्य को उत्पन्न करने की शक्ति । इस सिद्धांतानुसार जिस 
क्षण वस्तु (कारण) से का उत्पन्न होता है, उसी क्षणमात्र 
तक उस वस्तु (कारण) से कार्य उत्पन्न होता है, उसी 


क्षणमात्र तक उस वस्तु कारण का अस्तित्व रहता है । 
और प्रगले क्षण उसका अस्तित्व समाप्त हो जाता है। 
जैसे :--एक बीज किन्ही दो कार्यों का कारण नहीं बन 
सकता अतः एक बीज (कारण) से एक पोधा (कार्य) ही 
उत्पन्न होता है। चूकि पौधा परिवर्ततशील (क्रमिक 
विक्नासशील) होता है, इसलिए पौधे के विकास का कारण 
(बीज) भो परिवर्ततशील होता है। अतः यह कहा जा 
सकता है कि प्रथम क्षण जिस बीज का अस्तित्व था, दूसरे 
ही क्षण उप्त बीज की सत्ता समाप्त हो गई । इसलिए एक 
बीज से (कारण मै) एक ही पोधा (कार्य) उत्पन्न 
होता है । 


मह पुराण में पूर्व पक्ष उठाते हुए कहा गया है कि 
यदि जिस क्षण में जीव उत्पन्न होता है, वह क्षण विनश्वर 
है। और जीव के जो संस्कार दिख्वाई देते हैं, वे क्षणवर्ती 
स्कन्ध हैं। इसलिए न तो आत्मा की ही नित्य सत्ता है 
और न पूर्वक्रत कर्मों की ही । 


उक्त अंश के निराकरण में महाकवि पुष्पदल्त ने महा- 
पुराण मे मंत्री स्वयबुद्ध द्वारा उक्त कथत की समीक्षा 
करते हुए लिखा है कि--यदि जगत को क्षणभग्रुर माना 
जाये तो किसी व्यक्ति द्वारा रखी वस्तु उसी व्यक्षित को 
प्राप्तन होकर अन्य व्यक्ति को प्राप्त होनी चाहिए। 
अथवा द्रव्य को क्षणस्थ।यी मानने से वासता का (जिसके 
द्वारा पूर्वे मे रखो हुई वस्तु का स्मरण होता है) भी 
अस्तित्व नही रह जाता है | यांद क्षण-क्षण में नये अन्य 
जीव उत्पन्न होते रहते है, तो प्रश्न उठता है कि जीव घर 
से बाहर जाता है, वही घर कंसे लौटता है ? अतः जो 
वस्तु एक रखी उसे दूसरा नही जान सकता ।" जीव की 
क्षणिक सत्ता मानने वाले बौद्ध दर्शन के इस घिद्धान्त की 
(क्षरिकवाद की) समोक्षा करते हुए वीरनन्दि कहते हैं 
कि---याि जीव की क्षणिक सत्ता मानी गई है तो जो जीव 
एक क्षण मे अच्छे-बुरे कर्म करेगा वह दूसरे ही क्षण नष्ट 
हो जायेगा । फलत: जो जीव दूसरे क्षण में उत्पन्न होगा 
वही पूर्वेकृत कर्मों का फल भोगेगा । इस दृष्ठि से क्षणिक 
जीव को कृत व भाक्वताध्यागम्‌ दोष लगेगा। जिससे बौद्ध 
दर्शन का क्षणक वाद खण्डित हो जाता है ।' एक जोर 


६, घर्ष ४० । कि ० है 


बससु को क्षणिक मानना, और दूसरी ओर--“जो मैं 
बाल्यावस्था में था, वही मैं युवावस्था में हूँ” इस प्रकार 
के एकत्व मानने से भी क्षणिकवाद खण्डित हा जाता है ।+ 


बोद्ध दर्शन की मान्यता है कि वासना के नष्ट होते 
पर ज्ञान प्रकट होता है। इसलिए उनकी यह उक्ति 
क्षणिकवाद के सिद्धान्त को भंग कर देती है।' 

प्रतीत्य समुत्पाद की समीक्षा :--(का रण-का ये - 
बाद) :-- 

बोद्दशेन में चार आर्यंसत्यो के विवेचन के साथ- 
साथ द्वादशनिदान को भी चर्चा की गई । अर्थात्‌ दुःखो के 
१२ फारणों को स्पष्ट किया गया है। जिसे प्रतोत्य- 
समुत्पाद (कारण-कार्यवाद) कहा जाता हैं । इस सिद्धान्ता- 
नुसार बुद्ध यह प्रदर्शित करना चाहते थे कि दुख के 
कारण को जानकर ही उसका विनाश +या जा सकता है। 
क्योंकि कार्य (दुःस) की उत्पत्ति एवं विनाश, कारण 
(अवधि--अशान) पर ही निर्भर है । 

संसार में प्रत्येक वस्तु की उत्पत्ति का कोई न कोई 
कारण अवश्य है। “अस्मिन सति इद भवति” श्रर्थात 
“इसके होने से यह होगा” इस प्रकार का भाव हो प्रतीत्य- 
समुत्पाद है। श्वेखत्स्की” के मत में हीनयान घाखाएँ 
प्रतीत्यसमुत्पाद का अर्थ इस प्रकार मानती है-- 'प्रि प्रति 
इत्यनाम्‌ विनाशिनां समुत्पादः” अर्थात्‌ प्रत्येक धर्म या 
वस्तु का उत्पाद उसके विनाश से बधा है ॥ अत. क्षणिक- 
बाद के सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक वस्तु क्षणिक है। अतः 
क्षणिक वस्तुओं का अंविच्छिन्न श्रवाह ही प्रतीत्य- 
समुत्पाद है । 

प्रस्तुत सिद्धान्त की समीक्षा करते हुए महाकवि 
पुष्पदन्त ने कहा है कि--यदि क्षण विनाशी पदार्थों मे 
कारण-कार्यरूप धाराप्रवाह माना जाये, जंसे-गाय 
(कारण) से दूध (कार्य) एवं दोपक (कारण) से अजन 
(कार्य) की प्राप्ति माना जाये, तो प्रतिक्षण गौ और दीपक 
(कारण) के विनष्ट हो जाने पर दूध एवं अंजन (कार्य) 
की प्राप्ति कंसे हो सकती है ।* 

धूम्यवाद :-- शूल्यवाद की भावना को जन्म देने का श्रेय 
दूसरी शताब्दी के आचाये नागार्जुन को है। जिन्होंने शुन्यवाद 


अनेकन्त 


के माध्यम से माध्यमिक सम्प्रदाय कौ स्थापना कौ । इन्होंने 
अपनी माध्यमिककारिका में शुन्यवाद की विस्तृत व्याख्या 
की है। आये देव (दूसरी शताब्दी) बुद्धश/लित ( वी 
शता: ), चन्द्रकोति (६वीं शता०) शान्तिदेव (७वीं शता०) 
तथा शान्तिरक्षित (८वी शता०) आदि प्रमुख शन्यवादी 
आचार्य हैं, जिन्होंने माध्यमिककारिका की व्याख्याओं के 
साथ-साथ अन्य कई महत्वपूर्ण ग्रन्थों का प्रणयन 
किय। है । 

माध्वाचायं ने अपने सर्वदर्शनसंग्रह में शून्यवाद की 
व्याख्या करते हुए कहा है कि---“तत्व (दर्शन का मूल 
पदार्थ) शून्य ही है, जो इन चार कोटियों से नितांत मुक्त 
है--(१) सत्‌ (२) असत्‌ (३) उभयात्मक (४) अनुभ- 
यात्मक ।” अर्थात शून्य उसे कहते हैं, जो सत्‌ भी न हो, 
न असत्‌ हो, न सदप्तत्‌ हो और न सद्सत्‌ से भिन्‍न ही हो । 
अत, शून्य एक गअ्निरवंचनीय तत्व है, जिसका केवल ज्ञान 
ही है ।* 

हीनयान आचार्य तथा ब्राह्मण और विद्वानों ने भी 
बौद्ध दर्शन के इस शून्य का अर्थ सकल सत्ता का निषेध या 
अभाव ही किया है।” अर्थात शन्यवाद को ज्ञाता, ज्ञेय 
ओऔर ज्ञात इन ठीनों का ही अभाव मानने वाले मत के रूप 
मे प्रस्तुत किया है । 

१०वी शताब्दी के आचार्यों ने भी बौद्धदर्शन सिद्धात 
की आलौचनात््मक व्याख्या प्रस्तुत की है। आाचाये अमित- 
गति ने कहा है कि “सर्वेशून्‍्यता की कल्पना करने पर 
जगत में कुछ भी वास्तविक नही प्रतीत होत।। यह जो 
दुष्टिगोचर होता है, वह अविद्या के कारण सत्‌ प्रतीत होता 
है !” कवि ने इस सिद्धान्त की आलोचना इस प्रकार की 
ई कि---“जो वस्तुतः स्वप्त में देखी गई वस्तुओं के समान 
भ्रान्ति से परिपूर्ण है।” ऐसा स्वीकार करने पर जहाँ 
उसके उपदेष्टा बुद्ध का ही अस्तित्व नहीं रह सकता, वहाँ 
बन्ध भर मोक्ष आदि तत्वों की सत्ता/व्यवस्था कैसे हो 
सकती है ? अर्थात नही हो सकती | पुष्पदन्त कहते हैं--: 
यदि शून्यवादी जगत में शून्य का हो विघान करते हैं तो 
बौद्धों के इस इन्द्रियों के दमन, वस्त्रों को घारण करना, 
ब्रत पालन, रात्रि से पूर्व भोजन करना और सिर मुंडन से 
क्या प्रयोजन ।* 


१०माँ शताब्दी के जेन कार्यों में बौद्धरदांग की समोक्षा है 


महान नौतिकारक एवं दाशेनिक प्राचार्य सोमदेव ने 
यशस्तिलक चम्पू में समस्त भारतीय दर्शनों पर प्रकाश 
डालते हुए उनकी समीक्षात्मक व्यख्या प्रस्तुत की है। बोद्ध 
दर्शन के शून्यवाद के सम्बन्ध में वे कहते हैं--इस लोक में 
निश्चय से न तो कोई अन्तरंग तत्व (आत्मा आदि पदार्थ) 
है, और न ही बाह्यतत्व (घट-पट आदि) है। पयोकि 
प्रस्तुत दोनों तत्व विचार रहित हैं। अत: शून्‍्यता ही 
कल्याण करने वाली है ।'" “वही मैं हू, वही (पूर्वदृष्ट) 
पात्र है, वे ही दाताओं के गढ़ है” इस मान्यता के समर्थक 
बौद्धों को आत्म। की शू-यता को नही मानता 7:हिए ।४ 


सोमदेव सूरि आगे कहते है कि जब बौद्ध दर्शन समस्त 
सवार में शन्य का विधान मानता है तो उसके तपश्चरण 
करने एवं मृति को नमस्कार करने का वया श्रयोजन ? 
ब।स्तव में इपसे उनकी मूर्खता ही प्रकट होती है ।'५ 


“ससार में कुछ भो नित्य नही है, सब कुछ शून्य है, 
इसे मैं प्रमाण से सिद्ध कर सकता हूँ ऐसी प्रतिज्ञ! यदि 
भापके द्वारा (माध्यमिक बौद्ध) की जातो है तो आपका 
सर्वशुन्‍्यतावाद का सिद्धान्त स्व१: ही समाप्त हो जाता 
है । क्योंकि प्रप्राण तत्व के सिद्ध हो जाने पर शुन्यवाद का 
विधान नही किया जा सकता ।** चूकि “मैं! शून्य तत्व को 
सिद्ध करता है, इसलिए "मैं" की सत्ता स्ववसिद्ध है। अत: 
बौद्धों का शू यवाद उनके द्वारा ही खण्डित हो जाता है । 


निर्वाण मोक्ष :--भगवान बुद्ध ने अपनी शिक्षाएँ चार 
श्रायंसत्यों मे समाहित करते हुए ससार को दुःखमय कहा 
है। दु.ख, दु.ख का कारण, दु ख-निराध, एव दु ख निरोध के 
उपाय। इन चार आर्यसत्यों को मानव, जीवन में मूर्त रूप 
देकर जन्म-मरण के भवचक्र से छुटकारा पः सकता है। 
तृतीय आयंसत्य (दुःख-निरोध) के अन्तर्गत बुद्ध ने निग्वाण 
(निर्वाण) का उल्लेख किया है । 
निर्वाण शब्द भगवतगीता एवं उपनिषदो में भी मिलता 
है । जहाँ पर उसका अथ, “आत्मसाक्षात्कार' अर्थात, ब्रह्म 
से मिलन! लिया गया है। जबकि बौद्ध दर्शन में इसका 
शाब्दिक अर्थ है, “बुझा हुआ ।” कुछ लोग उसे जीव का 
अन्त समझते हैं, जो उच्चित नही है। बौड़ ग्रन्थों मे जलने 
और बुझने का जिक्र बहुत आया है। अत; निर्वाण का अर्थ 


वासना की अरिनि का बुझ जाना है। जिसमें लोभ, क्रोध, 
घुणा व म्रम रूपी अग्ति बुझकर कामासव, भावासव एवं 
अविद्यासव आदि मन की विशुद्ध प्रवृत्तियाँ समाप्त हो 
जाती है ।" निर्वाण को 'सितिभाव' या शीतलता की 
अवस्था कटा गया है। इससें कर्मों का नहीं बल्कि राग- 
देष रूपी मलो का क्षय हो जाता है। णरीर के रहने पर 
भी जिसमे तृष्णा का अभाव हो निर्वाण कहलाता है। 
रजतसुत्त मे कहा गया है कि निर्वाण के बाद पुनर्जन्म नहीं 
होता । यह (निर्वाण) माधव-शरीर का दीपक के बुश 
जाने के समात है ।' जिसमें जीव लोभ, क्रोध, भ्रम आदि 
विकारों से मुक्त हो परमानरद या प्ण छान्ति की अवस्था 
को प्राप्त होता है ।* 

सोमदेव सूरि ते भी बोद्धों की इस मान्यता को स्पष्ट 
करते हुए कहा है कि--जिस प्रकार बुझता हुआ दीपक 
किसी भी दिशा को नही जाता, ब लक तेल के समाप्त होते 
ही नष्ट (शांत) हो जाता, है, बेसे ही समस्त दुःखों का 
क्षय करके मोक्ष को प्राप्त हो केवल शान्ति का लाभ पाता 
है ।*' बौद्ध दर्शन आत्म शून्यता आदि तत्वो को भावना से 
मुक्ति मानता है ।*' अर्थात समस्त “गत क्षणिक, दुःरूरूप, 
स्व 4क्षणात्मक एवं शुन्य रूप है, इस तरह से चार प्रकार 
की भावना से मुक्ति होती है|"! 

बौद्धों की उक्त मान्यता का खण्डन करते हुए कवि 
कहता है कि--भावना मात्र से मुक्ति प्राप्त नहीं हो 
सकती । क्योंकि भावता से सभी शुभ-शुभ वस्तु चित्त में 
स्पष्ट रूप से झजकने लगती है। अर्थात वस्तु का मात्र 
बिन्तन होता है । प्राप्ति नही। यदि भावना मात्र से मुक्ति 
की प्राप्ति माता जाये तो बचको अथवा वियोगिर्यों की भी 
मुक्ति होनी चाहिए ।** 


बौद्ध दर्शन में वस्तु को प्रतिक्षण विनाशशील माना 
गया है। इस सिद्धात को मानने से बन्ध व मोक्ष का 
अभाव हो जायेगा । क्‍योंकि यदि वस्तु को स्वेधा क्षणिक 
ही माना जाये, तो प्रत्येक वस्तु अगले क्षण में समूल नष्ड 
हो जायेगी एसो अबम्था में जो आत्मा बंघा है (कर्म से 
बड़ है), वह दूसरे क्षण नष्ट हो जायेगा, तब मुक्ति किसे 
होगी ।*" इसलिए राग-द्वेष रूप आम्पन्तर मल के क्षय हो 
जाने से जोब के आत्म स्वरूप की प्राप्ति को मोक्ष कहके हैँ 


उ] लर्थ ४०, कि० ३ 


अतः बौद्ध जो दोपक के ब्रुधने-सरीखी आत्मशन्”ता से 


मुक्ति मानते हैं, वहे असम्भव है ।"' 
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हस प्रकार १०वीं शताब्दी का समूचा जैन साहित्य 
इस तरह को दार्शनिक मान्यताओं एवं उसके खण्डन-मण्डन 
की सामग्री से भरा पड़ा है। प्रस्तुत निबन्ध में मात्र बौद्ध 
४७>->-++ज-++ज--_-_--त-ा..... || ह 
सन्दर्भ-सूची 


. मिलिनद्र प्रश्न 


ईहवरप्रत्पभिज्ञाविमशिती--१।२। ८ 


» चन्द्रप गघरित (ब्रीरनर्दि। 


--सोलापुर सस्क्ररण, २६४४३ 
णायकुमारचा रिउ (पुषपदन्त )--६।५॥२ 


, यशस्तिलक चम्पू महाकाव्य (सोमदेवसूरि), दीपिका- 


पं० सुन्दरलाल शास्त्री--५0१ १६। १६४ 


. चन्द्रप्रभचरित (बीरनन्दि)---२।८४।५३ 
. जसहरचरिउ [(पुष्पदन्त)--३।२६।५ 


शर्मा रामनाथ--भारतीयदर्शन के मूल तत्व-- 
पृ० १५१ 
यशस्तिलकचम्पमहा काव्य (सोमदेब)-- ५११ १०।१६२ 
जसहरचरिउ (पुष्पदन्त )---३॥२१।११६ 
महापु राण (पुष्पदन्त), सम्पादक--डा० वैद्य भा० 
ज्ञा० पीठ प्रकाशन २०।१६॥३५ 
महापु राण---२०।२०। ८-४५ 
खनि-खनि अण्ण जीउ जइ जायउ, 
तो वहिरेगउ किहघह् आयउ । 
अण्णे थबियद्ध अण्णुण याणइ, 
सुण्णुवि वाइ काइ वक्‍द्याणइ ॥॥ 
-+णायक्रुमा रचरिउ, ६।४॥ १०-११ 
क्षणिकत्वे5 पसतानिपक्षनिक्षिप्तदृषणम्‌ । 
कृतनाशदिक॑ तस्य स्वमेव प्रसज्यते ।। 
चन्द्रप्रभचरित, २।८६।५४११ 
यथस्तिल्कचम्पूमह)काव्य--दी पिक, प० सुन्दरलाल 
शास्त्री--८5।१२६।४०६ 
जसहरचरिउ---३।२६। ५ 
$॥00९7045$09ए9 -- (०॥०क्ुत'॑णा णी 90ठदाऊ। 
वाएशा-7986 9 


- णायकुम। रचरिउ--६।५।८-६ 


हार्ेकान्त 


दर्शन की माभ्यताओं एवं खण्डत की परम्परा को स्पष्ट 
किया गया है। किन्तु इस युग के कवियों ने अपनी 
रचनाग्रो में तत्कालीन अन्य दर्शनों पर भी लेखनी 
चलांयी है । 


१६ 


२०. 
2 6] 


२२. 


२३. 


२४, 
२६. 
*. सयुत्त निकाय, [, २५१, २६१, २७१ ॥] 
रे८. 


२६. 
३०, 


३१ 


३२. 
३३. 
रे४., 
३५. 
३६. 


--सुखाडिया वि० वि० उदयपुर 





(क) “अतस्तत्वंधद्सदुभयातुभयात्मक. चतुष्कोटि 
विनिर्मुक्त शूस्यमेत -- सर्वेदशेन संग्रह (म।ध्वॉ- 
चार्य) हिन्दी भॉष्यकॉर--प्रो० उमाशंकर शर्मा 
ऋषि', चोबम्भा विद्याभवन वाराणसी, 
पु० ६३-६४ 

(ख) माध्यमिक कारिका (नागार्जुन), १-७ 

उपाध्याय, बलदेव : बौद्ध दर्शन मीमांसा--पृ० २६६ 

धर्म परीक्षा (अमितगति) 

“>सोलापुर सस्करण--१ -।७४। २८८ 

सुष्णु असेसु वि जइ कहिउ 
तो कि तहो पंचिम्दियदण्डणू । 
चीवरवणिवसणु वयधरणु सत्तहडी भोयणु सिरमुण्डणु ॥। 
-+(णायकुमा रचरिउ &/१ ८१३) 
यशस्तिलकचम्पू महाकाव्यं (सोमदेव) दीपिका 

प० सुन्दरलाल शास्त्री - ६।११।१८६ 

वही --५११०६।१६२ २५. वही-- ५॥११२।१६३ 

यशस्तिलक चप्पू महाकांव्यं (स्रोमदेव)--६।३४॥६६१ 


सयेत्त निकाय, छाठएल6कुथ्वा॥ ० रिलांहाणा & 
छ॥08 . 
रजत-सुत्त--७, (३ 
घम्मपद--२०२, २०३ 
यशस्तिलकचम्पूमहा काव्य 

(सोमदेव)--६।१३, १४।१८६ ८७ 
वही--अश्वास ६, पृ० १८४ 
स्वंद्शनसंग्रह (मध्वाचाय) पृ० ३५, ३६ 
यशस्तिलकचम्पूमहाकाव्यं (सोमदेव) -- ६२६।१८६ 
वही--६।१०६।२०५ 
यशस्तिलकचम्पम हा काव्य (सो मदेव )---६।२ १६२०७ 

--सुखाडिया वि० वि० उदयपुर 





ऋषभ, भरत ओर बाहुबलि का चारित्रिक विश्लेषण 
श्रपश्न श महापुदारणा के श्राधार पर 


आदि तीर्थंकर ऋषभदेव प्रथम चउत्रवर्ती भरत और 
आद्य कामदेव बाहुबलि का चरित्र समग्र भारतीय साहित्य 
के आकर्षण का केन्द्र रहा है। जैन साहित्य तो इनकी 
अमर गाथाओं से भरा पड़ा है। इनके प्रजापतित्व वीरत्व 
और अप्रतिम व्यक्तित्व की छाप इतनी गहरी है कि सभी 
संस्कृतियों ने इन्हें अपनाया और अपने-अपने अनुरूप 
भ्राकलन किया । 


साहित्यकारों और शिल्पियों के लिए इनके चरित्र 
आदश्शमय हैं। आगम और लौ'िक दोनों प्रकार के साहित्य 
में उल्लिखित हैं । पुराण, काव्य, कथाचरित, भादि इनके 
गुणानुव!द से भरे पड़े है। संस्कृत-प्राकृत-अपभ्र श आदि 
भाषाओ के अतिरिक्त दक्षिण मारतीय भाषाओं में भी इन 
महापुरुषों का चरित्र उपलब्ब है । अपभ्रश भाषा मे महा- 
कवि पुष्पदन्त विरचित “महा पुराण' या जिपषष्ठि महपुरुष 
गरुणालंकार' पुराण एतद्विषयक महत्वपूर्ण ग्रन्थ है। इसमें 
६३ शलाकापुरुषो का चरित्र निबद्ध है। 

महापुराण के आदिपुराण और उत्तरपुराण ये दो भाग 
हैं। आदि पुराण के पूर्वार्ध मे उक्त तीनों महापुरुषों का 
चरित्र विरतार से चित्रित है। इसमे कुल ३७ सन्धियाँ या 
परिच्छेद है । 

इसमें पूर्व ८-वी शतो के आचार्य जिनसेन का संस्कृत 
भाषा परे निबद्ध महापुराण' उपलब्ध है। जिसमे भी 
६३ शलाकापुरुषों वा चश्त्रि चित्रित है। अत: इस अनुमान 
को पर्थाप्त अवकाश मिलता है कि पुष्पदन्त ने जिनसेन का 
अनुकरण किया है, पर नही, पुष्पदन्त ने चरित्रो का चित्रण 
तो जिनसेन या जैन परम्परानुसार ही किया है पर उनकी 
शेली अपर है, यथा जिनसेन ने तीथंड्ूटरों के पूर्वंभवों का 
चित्रण पहले किया है।' पर पुष्पदन्त ने बाद (ऋषभवदेव 


(0 (श्रीमतो) डा० ज्योति जैन 


के जन्मादि के) मे किया है।' हम क्रम से तीनों का 
चारित्रिक विश्लेषण प्रस्तुत कर रहे है। 


ऋष भदेव--- 

तोी० ऋषभदेव को जन परम्परा में आद्य तीर्थद्धूर, 
कमंभूमि के आदि प्रवतंनकर्ता तथा प्रजापति के रूप में 
पूजित किया गया है स्वामी समन्तभद्राचायें ने लिखा है-- 

/प्रजापतिर्य: प्रथम जिजीविष, 

शसाष क्ृष्यादिषु कर्मसु प्रजा: ।”' 

जन साहित्य के आगमग्रन्थों, पुराणों, कथाओं एवं 
काव्यग्रन्थों में उनका स्मरण किया गया है। भागवत्‌ में 
उन्हें आठवां अवतार कहा गया है ऋग्वेद के एक मत्र में 
कहा गया है कि मिष्ट भाषी, ज्ञानी, स्तुति योग्य ऋषभ 
को साधक मन्त्र द्वारा वधित करो' एक अन्य मन्त्र में 
उपदेश और वाणी की पूजनीयदा तथा शक्तिसम्पन्नता के 
साथ उन्हें मनृष्यो और देवों मे पूर्व॑ंयाया कहा गया है।' 
यजुर्वेद' तथा अथवंवेद' में बुद्धि एवं बल के लिए उनका 
आह्वान किया गया है। 

लिज्ज, मार्कण्डेय, कर्म, नारद, ब्रह्माण्ड आदि पुराणों 
के अनुसार स्वयभुत्र मन्‌ से प्रिथव्रत उनके आग्लीध्र नाधि 
और नाभि के ऋषभ हुए । भागवत्‌ के अनुसार वे योगी 
थे ।' बौद्ध साहित्य में ऋषभ महावीर के साथ उल्लिबित 
हैं ।/” शिव और ऋषभ के ऐक्य-सन्द् में अनेकों लेख पत्र- 
पत्रिकाओं में समय-समय पर प्रकाशित होते रहते हैं । 
मुनि श्री विद्यानन्द महाराज ने बाबा आदम को भी 
ऋषभदेव माना है। मुनि श्री की दृष्टि मे आदम आदिनाथ 
का अपभ्रश है ।'' 

पह सब लिखने का प्रयोजन यही है कि पाठक यह 
समझ सके कि ती? ऋष्भदेव जुत परम्परा में हीं नहीं, 


१०, धर्व ४०, कि० ३ 


बैदिक या अन्य परम्पराओं में भी उल्लिखित हैं। पुष्पदन्त 
कृत महापुराण और जेन परम्परा के अनुसार ऋषभदेव 
इस अवसर्पिणी काल के प्रथम तीर्थंकर थे । वे अन्तिम 
कुलकर नाभिराय और मरुदेवी के पुत्र थे। गर्भ में आने से 
६ माह पूर्व ही नाभिराय के आंगन में रहनों की वृष्टि 
हुई। मरुदेवों ने १६ स्वप्न देखे । आषाढ़ शुक्ल द्वितीया 
को उत्तराषाढ़ नक्षत्र में वे गर्भ मे अवतरित हुए ।* 


चैत्र कृष्ण नवमी को उत्तराषाढ़ नक्षत्र में मरुदेवी नें 
एक ओजस्वी पुत्र को जन्म दिया ।* विभिन्‍न देवपुत्रों के 
साथ क्रीडाएं करते हुए उनका बचपन बींता। युवा होने 
पर यशस्वी और सुनन्‍्दा के साथ उनका विवाह हुआ ।'* 


ऋषभदेव का सम्भवत: पहला चरित्र है जिसने 
वैवाहिक जीवन का आरम्भ किया। इससे पूर्व भोग भूमि 
में युगल सन्‍्तान होती थी और वही युवा होने पर पति- 
पत्नी हो जाते थे । नाभिराय ने उनका बड़ी घृमधाम से 
पट्टबन्ध किया और ऋषभदेव राजकाज चलाने लगे ।* 
उनकी महारानी यशस्वती से भरत, ६६ अन्य पुत्र तथा 
ब्राह्मी नाम की पुत्री और सुनन्‍्दा से बॉहुबलि पुत्र तथा 

सुन्दरी नाम की पुत्री इस प्रकार १०३ सन्‍तानें हुईं ।९ 


ऋषभदेव जी का जीवन लोक कल्याण के लिए था 
उनसे पहले दाल्प वृक्षों से सभी की आवश्यकताएं पूरी 
होती रहती थीं अत: आजीविकार्थ भ्रमण का प्रश्न ही नहीं 
था, पर उनके काल में कल्पवक्षो की शक्ति क्षीण होने 
लगी, अतः उन्होंने असिमध्ति, कृषि, वाणिजः आदि वा 
उपदेश सर्वप्रथम दिया। उन्होंने पुत्री ब्राह्मी और सुन्दरी 
को वर्णमाला और अंकों का उपदेश दिया । ब्राह्मी गोद में 
दाहिदी ओर बँठी थी, और सुन्दरी बायीं ओर । इसी 
कारण वर्णमाला टायी ओर अंक बायी मोर को लिखे जाते 
हैं। पुत्र को भी यथायोग्य शास्त्रों का ज्ञान उन्होंने 
कराया। इस प्रकार उन्होंने सन्‍्तानों को सुशिक्षित बनाकर 
5०्ते कर्म से यह उपदेश दिया कि माता-पिता का ककत्तंव्य 
केवल जन्म दे देना ही नहीं है किन्तु उन्हें सुशिक्षित बनाना 
है, तथा पुत्रों से भी पहले पृत्रियों को सुशिक्षित करना 
भावश्यक है । 


अनेकान्त 


राज्य व्यवस्था का सूत्रपात तीथैंकर ऋषमदेव ने ही 
किया उन्होंने विभिन्‍न जनपदों, खेट-खबंट तथा ग्रामों की 
स्थापना की और साम्‌ू-दाम-दण्ड-भेद आदि की 
व्यवस्था की । 


वर्ण व्यवस्था की सर्वेप्रथम स्थापना भी तीथ्थेश्ूर 
ऋषभदेव ने की उन्होंने क्षत्रिय, वैश्य और एाद्र ये तीन 
वर्ण बनाये यद्यपि मनृष्य जाति एक है, अत: ऊँच-नीच का 
प्रश्न नही । मात्र वत्ति और आजीविका को व्यवस्थित 
रूप देने के लिए ही उन्होंने यह वर्ण भेद किया । वेदिक 
सस्कृति जहाँ यह विभाजन जन्म से स्वीकारती है वहाँ 
जैन संस्कृति कर्म से । कहा गया है-- 

'कम्मुणा बंभणों होई कम्मुणा होई खत्तियों ॥ 

वहइसो कम्मुणा होई सुद्दों हवई कम्मुणा। 

महापुराण की छठी और सातवी सन्धियों मे ऋष भदेव 
की प्रन्नज्या कः सुन्दर वर्णन है। स्वेविदित है कि ऋषभदेव 
ने दीघेकाल तक राज्य का सुन्दर सचा८न किया और 
नीलांजना का विनाश देखकर प्रब्रज्या ग्रहण की थी | यह 
प्रतीक इस बात का है कि मनृष्य को राज्य और सत्ता से 
सदा चिपके नही रहना चाहिए, जीवन को क्षणशिक मानते 
हुए आत्मचिन्तन में भी रत होना चाहिए। 

ऋषभदेव ने शरोर से ममत्व छोड़कर कठोर तपश्चरण 
किया | आहारार्थ निकलने पर कही आहार नही मिला, 
लोग उपहूर में बहुमूल्य वस्तुएं लाते पर सनन्‍्यासी को इनसे 
क्या मोह ? यह उनकी इस वृत्ति का परिचायक है कि 
कठिन से कठिन आपद आने पर भी धर्म ओर घेये न 
छोड़ो । अन्त में हस्तिनापुर के सोमप्रभ के लघु भ्राता 
श्रेयांस ने उन्हें इक्ष रस का आहार दिया । तभी से यह 
दिन इक्ष तृतीया (अक्षय तृतीया) के नाम से प्रचलित 
हुआ । उन्हें फाल्गुन कृष्ण एकादशी को केवल ज्ञान की 
प्राप्ति हुई । 

हन्द्रजज्ञा से कुबेर ने समशरण का निर्माण किया, 
जिसमें देव, मनुष्य, पशुओं भ्रादि के बैठने के लिए अलग- 
अलग स्थान था। तीथंकर की दिव्यध्वनि को सभी जीव 
अपनी-अपनी भाषा में सुनते थे । किसी समय पद विवाद 
का विषय था किन्तु विज्ञान ने आज ऐसे यन्त्रों का निर्माण 
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कर डाला है, जो स्वयं एक भाषा से दूसरी भाषा में अनु- 
वाद करते चलते हैं। तीथ्थद्धुर ऋषभदेव ने सात तत्त्वों, 
छह द्रव्यों, तवपदार्थों का सुन्दर उपदेक्ष दिया | अन्त मे 
दिग्रम्बर परम्परानुसार माघ कृष्ण चतुर्देशी और श्वेताम्बर 
परम्परानुसार त्रयोदशी को सूर्योदय के समय अनेक मुनियों 
के साथ कलाश पव॑त पर निर्वाण को प्राप्त हुए। 


तीर्थंकर ऋषभदेव का वर्ण काञ्चन, चिह्न वृषन, यक्ष 
गोमुख, यक्षिणी चक्रेशवरी," गरभविक्रान्ति: श्वेत वृषन्त 
रूप" देह ५०० शरासन, आयु ८४ लक्ष्य पूर्व थी ।' उनके 
८४ गणधघरों भे वृषभसेन प्रमुख थे | पूर्वधरों की सख्या 
४७५०, भ्रवधिज्ञानियो की ६०००, केवलियों की २०००० 
मनःपर्यज्ञानियों की १२६५०, अनुत्त रवादियों की १२६५०, 
आयथिकाओं की ३०००००, श्रावकों की ३४०००० तथा 
श्राविकाओं की संख्या ५ लाख थी ।'* 


चक्रवर्तो भरत-- 

भारतीय इतिहास में भरत नाम के दो प्रतापशाली 
राजाओ का उल्लेख मिलता है। प्रथम तीथंकर ऋषभदेव 
के पुत्र भरत और द्वितीय महाराज दुष्यन्त के पुत्र भरत । 
पुराणों में दोनों का ही उल्लेख हुआ है। बहुत पहिले 
इतिहासविदों की यह मान्यता थी कि दुष्यन्त--शकुन्तला 
के पुत्र भरत के नाम पर ही इस देश का नाम भारतवर्ष 
पड़ा । किन्तु ज्यों-ज्यों प्राचीन साहित्य का प्रकाशन होता 
रहा, इतिहास अपने अवगुण्ठन खोलता रहा, यह मान्यता 
टूटती रही और आज लेगभग सभी इतिहासविद्‌ यह 
स्वीकार करते हैं कि तीथंकर ऋषभदेव के पुत्र भरत के 
नाम पर ही इस देश का नाम भारतवर्ष पड़ा ।** 

महापुराण के अनुसार भरत इस अवसपिणी के प्रथम 
चक्रवर्ती ये । ऋषभदेव जब भरत को राज्याभिधिक्त कर 
यन चले गये, तब भरत दिग्विजय के लिए निकले उन्होंने 
अत्यन्त बलशाली मागध देव को पराजित किया ।* अन्य 
भो अत्यन्त शक्ति सम्पन्न राजाओं को जीता। समस्त 
उत्तर भारत पर विजय पाई ।** किन्तु अयोध्या आकर 
चक्र नगरी में प्रविष्ट न हुआ । यहाँ तक उनके चरित्र का 
संक्षिप्त विवरण प्राप्त होता है किन्तु इसके आगे का चरित्र 
जैन पुराणों का सबसे लोकप्रिय भाग रहे हैं। एक तरफ 


अभी हाल ही तोर्थंद्भर ऋषभदेव ने संस्कृति का निर्माण 
करते हुए जनता को रहता सिखाया था, दूसरी ओर उन्हों 
के पुत्र उसे नष्ट करने पर तुले हुए थे कैसी विउभ्बना है। 

ज्योतिषियों से चक्र के नगर में प्रविष्ट न होने का 
कारण जानकर उन्होने चतुर दूत बाहुबलि के पास भेजा, 
पर बाहुबलि ने भरत की अधीनता स्वीकार न कर युद्ध 
करना उचित समझा | भरत और बाहुर्बात के युद्ध का 
सुन्दर चित्रण महापुराण"* मे हुआ है । 

इस प्रकार भरत के चरित्र को हम किसी सत्ता लोलूप 
पुरुष का चरित्र कह सकते हैं, जो राज्य के लिए अपने 
भाई को भी क्षमा न कर सका। पर वस्तुत: देखा जाये 
तो यह प्रश्न अकेले भरत का नही था, यह प्रश्न राजधममम 
का था। युद्ध करना उनकी विबशता थी। करत्तेंग्य था। 
इस सन्दक् में श्री विष्णु प्रभाकर ने सत्ता के आर-पार' मे 
लिखा है-- 

“नारीमूति--भ्रब यहू आपके चाहने न चाहने का 
प्रश्न नही है, राजधरमम का प्रश्न है'*****“आपने छह खण्ड 
के राजाओों को क्‍यों अपने चरणों में झुकाया ! 

भरत (तड़पकर) सब याद है हमें, पर भाई का भाई 
से युद्ध “*'नारीमूति--राजघर्म बहुत गहन हैं। बहाँ 
सांसारिक दृष्टि से उचित-अनुचित का, नाते-रिश्ता का, 
कोई अर्थ नहीं है, अर्थ है केवल अपना कत्तंव्य-पालन करने 
का और अपना कत्तेंव्य है, टुकड़ों मे बटी धरती को एक 
करना '''*** । ९७ 

इसी सन्दर्भ में स्वयं लेखक की एक कविता तोर्थड्धूर 
(इन्दोर) फरवरी १६८२ में दृष्टव्य है। 

युद्ध होने से पूर्व ही दोनो पक्षों के मन्त्रियों ने विचार 
कर प्रस्ताव रखा कि आप दोनों चरमशरीरी हैं, आप का 
कुछ न बिगड़ेगा, व्यर्थ सेना का रक्‍्तपात क्‍यों हो ? अतः 
आप जल, दृष्टि ओर बाहुयुद्ध करके हारजीत का निर्णय 
कर लें । सभो युद्धों में भरत पराजित और बाहुबलि 
विजयी हुए । पराजय के दारुण दु:ख से अभिभूत भरत ने 
बाहुबलि पर चक्र चला दिया, पर वह उनकी प्रदक्षिणा कर 
लौट आया । 

बाहुबलि की दीक्षा ओर उसके बाद केवल ज्ञानन 
होने पर भरत ने उनकी पूजा को और समझाया तब उन्हें 
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केवल ज्ञान हुआ । दीघकाल तक राज्य श्री का भोग कर, 
सिर के सफेद बाल को देखकर उन्हें वेराग्य हुआ पुत्र को 
राज्य देकर उन्होने दीक्षा ले ली और कठिन तपस्या कर 
मोक्ष पद पाया । 


बाहुबलि-- 

महापुराण मे बाहुब॒लि का उल्लेख एक स्वातन्त्य प्रेमी 
और उनका शरीर अतिशय सुन्दर था। उन्हें अपनी जनता 
से बहुत प्यार था, भले ही उनका राज्य भरत की अपेक्षा 
छोटा हो । भरत द्वारा दृत भेजकर अधीनता स्वीकार करने 
के प्रस्ताव को वे नहीं मानते और युद्ध करने के लिए 
तेयार हो जाते है। वह सत्ता के लिए नही श्रपने अधिकारों 
के लिए लड़ते हैं। वह कहते हैं कि यह भाई-भाई के प्रेम 
का प्रश्त नही अधिकारों के सघषेंका है। वे अद्भुत देहयष्टि 
के स्वामी थे। इसलिए वह तीनों-य्ुद्धों में भरत को पराजित 
कर देते हैं। भरत द्वारा क्रोधित होकर चक्र चलाये जाने 
पर बाहुबलि को वैराग्य हो जाता है ।'' वह महाबली पुत्र 
को राज्य देकर दीक्षा ले लेते हैं और कठोर तप करते हैं । 


समग्र जैन साहित्य मे बहुबलि की तथस्या का जैसा 
वर्णन मिलता है वेसा अन्य किसी तपस्वी की तपस्या का 
नहीं । वे पाषाण प्रतिमा की तरह स्थिर, नग्न, मौन, 
एकाकी ही ध्यानस्थ खड़े रहे। दिन ओर रात सप्ताह और 
मास बीत गये पर एव बार भी उनका ध्यान नही टूटा । 
उनके चमणो में सर्पों ने वामियो को बना लिया था। दो 
माघवी लताए भी उनकी देह के सहारे चढती चली गयी । 
यही कारण है कि आज भी बाहुबलि की मूर्ति के हाथ और 
पेरो पर लिपटी हुईं बेलों के चिह्न बने होते हैं। 


इतना होने पर भी उन्हे केबल ज्ञान की प्राप्ति नही 
हुई। भ्रन्‍्त मे भरत द्वारा नमस्कार करते ही उन्हें केवल 
ज्ञान हो जाता है और वे ऋषभदेव से पहले ही मुक्तिबधू- 
पति बन जाते हैं । 

बाहुबलि के चरित्र की अपनी विशेषताये है। “क्षमा 
वीरस्य भूषणम्‌' की वह साक्षात्‌ प्रतिमूरत्ति हैं। पिता प्रदत्त 
छोटे से राज्य की स्वतन्त्रता के लिए वह बड़े भाई की 
चुनोतौ को सहर्ष स्वीकार करते हैं, यह उनके अजेय पौरुष 
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का प्रतीक है।” भरत को पराजित करके भी वे उनके 
भनीति भरे आचरण के प्रति तत्काल क्षमा भाव घारण 
कर लेते है, यह उनकी अनुपम क्षमाशीलता का 
उदाहरण है। 


चक्रवर्ती नरेश अपने समय का सर्वशक्तिमान और 
सर्वाधिक संप्रभुता सम्पन्न महापुरुष होता है। जीवन के 
किसी भी क्षेत्र में पराजय की पीड़ा से उसका कभी परिचय 
नही होता किन्तु बाहुबली के चरित्र की यह विशेषता है 
कि उनके हाथो उन्ही के अग्नमज को तीन बार पराजित 
होना पड़ा । व्यक्ति में स्त्यं का बल और अदम्प साहस हो 
तो उसका कोई कुछ नही बिगांड सकता यहाँ तक कि देवी 
शक्तियों भी नही । देवों से सरक्षित सम्राट भरत का चक्र 
बाहुबलि का कुछ नही बिगाड़ सका। 


उनके चरित्र की एक महनीय विशेषता यह है कि 
उन्होने जीत कर भी हार मान ली लेकिन वे भाई से नहीं 
हारे वे हारे अपने अन्तस्तल से । जीत के बाद विचारो का 
दन्द चला, कसा यह ससार है, कंसी घृणित इसकी 
प्रवृत्तियाँ हैं।' '*' यही सोचते रहे वे क्षण भर और वेराग्य 
की संसार-असारता की भावना विजयी हुई सत्ता की 
भावना हार चुकी थी। उन्होने कठोर तप किय। यही 
कारण है कि आज बे तीथेद्धूर न होते हुए भी तीथ॑द्ूरो 
की तरह पूजे जाते हैं। अनीति पर नीति की, असद पर 
सद की, दुष्प्रवृत्तियो पर सुप्रवृत्तियो की विजय के वे 
प्रतीक हैं । 


इस प्रकार इन तीनो महापुरुषों ने अपने-अपने चरित्र 
से मानव जाति के समुन्तयन में महद्‌ योगदान दिया है। 
खंसार की किसी भी सस्क्ृति में ऐसे महपुरुष नही हैं, 
जिनकी विचारधारा और चिन्तन का मानव जीवन पर 
स्थायी प्रभाव पड़ा है, पर ये तीनों ऐसे ही हैं। उनके 
उपदेश जितना कल उपादेय और आदर्शमय थे उतने ही 
आज हैं, और 'यावच्चन्द्रदिवाकरो रहेंगे । 


--१३०, बड़ा बाजार, 
खतोली २४१२०१ (उ« प्र०) 
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(सु० १८ का शेषाश) 


मुनि अमरसेन इस प्रकार सम्यग्दर्शन की उत्पत्ति के 
कारणों में प्रथम कारण जिनेन्द्र की पूजा का महत्व प्रति- 
पादित कर अपने भाई मुनि वइरसेन के साथ सन्यासपूवेक 
देह त्याग कर पाँचवें स्व में देव हुए । राजा देवदत्त और 
रानी देवश्री ने जिनेन्द्र की पूजा की । 


अन्त में कवि ने आचार्य परम्परा का उल्लेख करते 
हुए उनसे आनन्द प्राप्ति की कामना की है। ग्रन्थ रचना 
के प्रेरक चोधरी देवराज के पूवेज करमचन्द चौधरी का 
परिचय देने के उपरान्त गुरु के प्रति कृतज्ञता श्लौर अपनी 


अल्णज्ञता का भी उल्लेख किया है। ग्रन्थ समाप्ति तिथि 
सवत १५७६ चंत्र शुक्ला पञुचमी शनिवार बताई गई है। 
कवि ने प्रस्तुत ग्रन्थ के प्रति कामना प्रकट करते हुए प्रस्थ 
को समाप्त किया है कि--'तंल, जल और शिधथिल 
बन्धन से ग्रन्थ को बचाइए। इसे मूर्ख के हाथमें न 
दीजिए ।” 
प्रभारी एवं शोध सहायक 
जैन शिक्षा सस्थात 
जिला सवाई साधोपुर (राज०) 


सम्यक्त्व प्राप्ति यत्न साध्य है या सहज साध्य है? 


अर्धे पुदगल परावतंन काल शेष रहने पर सम्यक 
दर्शन होता है अथवा सम्यक दर्शन होने पर अर्ध पुदुगल 
परावर्तनकाल शेष रह जाता है। प्राय: करके हमारे समाज 
में, विद्वानों में एवं त्यागियों में यही मान्यता प्रचलित है कि 
जिसका अध्घ पुद्गल परावतंन काल मोक्ष प्राप्ति मे शेष 
रहता है उसी के सम्यक प्राप्त करने की योग्यता होती 
है। अगर संसार ज्यादा है तब सम्यक्दर्शन प्राप्त नही 
होगा । कितना ही पुरुषार्थ करे परन्तु काल अधिक है तब 
सम्यक दर्शन नही होगा | इससे मालूम देता है कि सम्यक्‌- 
दर्शन पुरुषार्थ प्रधान नही है परन्तु काल लब्धि के आधीन 
हैं । वह काल लब्धि कब आवेगी यह मालूम नही। उसके 
पहले पुरषार्थ करने से कोई फायदा नही है। इस ।वेषय 
पर विचार करना जहूरी है। कोई भी कम ७० कोडा- 
कोडी सागर से ज्यादा स्थिति वाला नहीं होता है इससे 
भी यह बात नही समझी जा सकती है कि इस जीत्र की 
काल लब्धि अभी आयी है या नही । इसके अलावा फिर 
ओर कोई उपाय रहा ही नही कि जिससे यह समझा जा 
सके कि मोक्ष प्राप्ति में अभी अर्ध पुदुगल परावतंन से 
काल ज्यादा है या समय के भीतर है। भगवान सर्वजञ्ञ 
ओर आचार्य सभी जीवों को सम्यक प्राप्ति का उपदेश 
देते हैं। वहाँ यह नहीं कहते कि अमूक जीव को अभी 
पुरुषार्थ नहीं करना चाहिए क्योंकि अभी अर्ध पुद्गल भी 
परावतेन काल से मोक्ष प्राष्ति में काल ज्यादा है। 

इस विथय में श्री घवला जी औौर जय धवला जी में 
निम्न विधय मिलता है-- 

धट्‌ खब्डागम प्रथम खण्ड पु० ५ सूत्र ८ 

उधसम सम्भसं पंडिवण्ण पढस समए श्रणंतों संसारो 
छिण्शो प्रदूपोध्गल परिवट्टमसो कबो । 


ए) श्रो बाब लाल जेन 


अर्थ उपसम सम्यक्त्व के प्राप्त होने के प्रथम समय 
में अनन्त संसार को छिनन कर अर्घ पुद्गल परिवतंन 
मात्र किया । 


इसी प्रकार का कथन सूत्र ११ एवं १४ में भो है। 
श्री जयघवला--कषायपाहुड गाथा ५२ शंका २९० पन्‍ना 
२५३। 


समाधप्न--जो अनादि भिश्यादृष्टि जीव तीनों 
कारणो को करके उपशम सम्यक्त्व को प्राप्त हुआ और 
इस प्रकार जिसने अनन्त संमार को छेंदकर संसार के 
रहने के काल को अर्ध पुदूगल परिवतेन प्रमाण किया । 


यह कथन युक्तियुक्त मालूम होता है। मिथ्यादृष्टि 
का संसार अनन्त है भर्थात जिधका अन्त नहीं है क्योकि 
कर्म का उदय आयेगा नया बंध होता जायेगा और फिर 
उसका उदय आ जायेगा इस प्रकार चलता ही रहेगा। 
अन्त नहीं होगा। परन्तु जब यह सम्यक्त्व प्राप्त करता है 
तब सभ्यक्त्व प्राप्त करने के प्रथम समय में इसका अन्त 
पानि--जिसका अन्त नहीं था वह ससार अधे पुदूगल परि- 
बर्तन मात्र रह जाता है। इसलिए हरेक सज्ञी पंचेन्द्रिय 
जीव को सम्यक्त्व प्राप्त करने का पुरुषार्थ करना चाहिए। 
सम्यक्त्व प्राप्त करना पुरुषार्थ आधीन है । 


कुछ रोज पहले पृ० भ्राचार्य विद्या सागर जी से भी 
चर्चा हुई थी उन्होंने भी इसी बात को पुष्ट किया है। 
विद्वानों और त्यागियों से निवेदन है थे इस बात का 
विचार करें । 


२/१० अन्सारी रोड, दरियागंज, 
नई दिल्‍लोी-२ 


एक अप्रकाशित कृति अमरसेन चरिउ 


प्रस्तुत कृति का सामान्य परिचय अनेकान्त वर्ष ३७ 
किरण ४ में प्रकाशित किया गया है । ग्रन्थकार और ग्रंध 
के प्रेरक का परिचय प्रस्तुत करने के बाद प्रस्तुत लेख में 
ग्रग्थ की बिषयबस्तु का अंकन करना लेखक का ध्येय है । 


रचयिता पण्डित माणिक्कराज ने सम्पूर्ण कृति में 
मुनि अमरसेन का जीवनवत्त अकित किया है। उन्होने 
इसे सात परि्छेदों में विभाजित करते हुए प्रथम परिच्छेद 
के आदि मे चौबीस तीथंकरों की वन्दना करके उनकी 
वाणी हृदयद्धम करते हुए गोतम गणधर तथा उनको 
परम्परा में हुए मुनियो की स्तुति पूवंक अपनी गुर परम्परा 
का उल्लेख किया है। अनस्तर ग्रन्थ के प्रेरक चौधरी देव- 
राज के प्रति अपनी कृतजञ्ञता ज्ञापित की है। दुर्जेत और 
सज्जनों के स्वभाव का अकन करने के बाद मूल कथा 
आरम्भ हुयी है । 

राजा श्रेणिक महाबीर के समवशरण में जाकर गौतम 
गणघर से ग्वाल-बाल वा भवान्तर पूछते है। उत्तर में 
अम रसेन वद्दरसेन युगल भाइयो के पूर्वभव का अकन इस 
परिच्छेद की विषय-बरतु है। ये दोनों भाई पू्वेभव मे 
भरतक्षेत्र मे ऋषभपुर नगर के निवासी अभयकर सेठ के 
घण्णंकर पुण्णकर नामक कमंचारी थे। ससार से उदासीन 
होकर उन्होने ब्रह्मचय॑ धारण कर लिया था। उनके 
धामिक स्नेह को देखकर सेठ अभयकर उन्हे स्नान करा- 
फर जिन मन्दिर ले जाता है। पूजा के लिए वह सेठ 
अपनो द्रव्य इन दोनो भाइयों को देता है किन्तु वे द्रव्य 
नहीं लेते । मुनिराज के समझाने पर भी वे अपनो प्रतिज्ञा 
का निर्वाह करते हैं। उनके पास पाँच कोडियां थी जिनसे 
पूजन सामग्री लेकर वे भाव पूर्वक जिनेतद्र की अभिषेक 
पूर्वक पूजा करते हैं । 

घर आने पर सेठानी उन्हें सरस स्वादिष्ठ भोजन 
परोसती है। दोनों भाई आहार आहूारदात में देने की 


() डा० कस्‍्त्रचल 'सुमन' एम. ए. पी-एथ. डो. 


इच्छा से मृनियों का स्मरण करते हैं। अपने पुण्य योग से 
चारण मुनियों का आगमन देख वे हथित हुए, उन्होंने 
आहार दिया । मुनि आहार लेकर अपने यश्रेष्ट स्थान की 
ओर गमन कर जाते हैं। 


द्वितीय परिष्छेद 

चारण मुनियों के आहार लेकर चले जाने के पश्चात्‌ 
सेठ अमयकर दोनों भाइयों से भोजन के लिए निवेदन 
करता है कित्तु दोनों भाई चतुविध आहार का त्याग कर 
देते हैं। सेठ प्रीतिभोज में सम्मिलित होने के लिए आग्रह 
करता हैं किन्तु दोनों भाई स्वीकृति नही देते । अन्त में 
निराहार रहते हुए नमस्कार मंत्र जपते-जपते समाधिपूर्वक 
शरीर त्याग सनत्कुमार स्वर्ग मे देव हुये । 

वहां से चयकर दोनों भाई जम्बूद्वीप-भरतक्षेत्र के 
कॉलिंग देश में विद्यमान दलवट्टन नामक नगर के राजा 
सूरसेन और रानी विजयादेवी के अमरसेन बहरसेन नामक 
युगल पुत्र हुए। हस्तिनापुर का राजा सूरसेन का मित्र 
था | अमरसेन वहरसेन हस्तिनापुर मे ही जनमें और युवा 
हुए । हस्तिनापुर का राजा देवदत्त सूरसेन नूप के निकट 
जाता है इधर अमरसेन वहदरसेन के सौन्दर्य को देखकर 
राजा देवदत्त की रानी देवश्री सूरमेन के पुत्रों पर मुग्ध 
हो जाती है । वह अमरसेत वहरसेन से अपना मनोरथ भी 
प्रकट करती है किन्तु सफलता न मिलने पर अपने शील 
भंग करने का आरोप लगाकर राजा देवदत्त से उन्हें मार 
डालने का आदेश करा देती है। 

चाण्डाल कुमारों को बचा लेते है। वे कुमारों को 
ऐसे स्थान में चले जाने के लिए कहते हैं जहाँ राजा 
देवदत्त न पहुंच सके । कुमार चले जाते हैं। इधर चांशल 
दो कृत्रिम नरमुण्ड राजा को देकर कुमारों के मारे जाने 
की सूचना द देते हैं । 


अमरसेन वइरसेन दोनों भाई जंगल में थककर एक 


| है, चर्च ४०, कि ० ई॥ 


वृक्ष के नीचे विश्वाम करते हैं। बृक्ष का निवासी यक्ष 
दम्पत्ति मुग्ध होकर इनकी सहायता करते हैं । यक्ष लॉकर 
इन्हें दो आम्र फल लाकर नीचे गिराता है जिनमे बडा 
फल सांत दिन॑ पें राज्य प्राप्व कराने वाला था और छोटा 
फल भक्षक को नित्य पांच सौ रत्नदायी । फलों के रहस्य 
को श्ञातकर छोटा फल वहरसेन विधिपूर्वक खाकर पाँच 
सौ रत्न प्राप्त करने लगता है और बडा फल अम सेन को 
देकर उसके रहस्य की प्रतीक्षा करता है । 


तुतीय परिच्छेद 

बहरसेन भाई अमरसेन से भोजन सामग्री लाने के लिए 
'कंचनपुर जाता हु” कहकर चला जाता है। इधर कचन- 
पुर नरेश का मरण हो जाने तथा योग्य उत्तराधिकारों के 
अभाव में “हाथी जिसका अभिषेक करे वही नगर का नृप 
हू ” इस निश्चय से हाथी नगर में घुमाया जात। 6 । बह 
बन में जाकर सोये हुए प्रमरसेन का अभिषेक करता है । 
अमरसेत कचनपुर के राजा घोषित होते हैं। उधर वइर- 
सेन कंचतपुर जाकर एक वेश्या के चक्कर + पड़ जाता 
है। वह अमरसेन के पास लोट नही पाता । अमरमेन 
बहुत खोज कराते हैं किन्तु प्रच्छगन वेश में रहने से वे इसे 
खोज नहीं पाते । 

वेश्या लोभाउष्ट होकर वइरसेन का घन ले लेना 
चाहती है| वह वइरसेत से उसकी धन प्राप्ति का रहस्य 
ज्ञातकर और उससे आम्रफल लेकर घर से हाथ पफडकर 
निकाल देती है। बइरसेन बार-बार मुंह धोता, कुरले 
करता किन्तु र॒त्न नही भिरते । वह हताश होकर सोचता 
है कि स्त्रियों को गुप्त भेव प्रकट न करे। उसे चाहरुदत्त, 
यशोघर मुनि, गोपवती, रक्तादेवी आदि के इस सम्बन्ध में 
उदाहरण याद आते हैं। 


चतुर्थ परिच्छेद 
वइरसेन नगर के बाहर एक मन्दिर मे आता है। 
देवयोग से उसी मन्दिर मे चार चोर किसी योगी की 
साधना से प्राप्त कथरी, लाठी और पांवड़ी तीन बस्तुए 
चुराकर प्राते हैं। वस्तुओं के बटवारे को लेकर झगडते 
हुए उन चोरों से बदरसेत झगड़े का कारण पूछता है तथा 
ब्ोरों से ठीतों बस्लुओं के गुण ज्ञात कर बटवारे क' 


अनेकान्स 


आश्वासन देकर जैसे ही वस्तुएँ हाथ में लेता है कि पाँवड़ी 
पैर मे पहिन वह कंचनपुर भ्रा जाता है, चोर हाथ मलते 
रह जाते हैं । 

वइरसेत की वेश्या से पुन: भेट हो जाती है। वेश्या 
इसकी पाँवडी लेना चाहती है। वह इसे ठगने के लिए 
छलपूर्वक मन्मथ मन्दिर के दर्शन कराने के लिए आग्रह 
करती है। वइरसेन जैसे ही वेश्या को लेकर वहां जाता 
है कि वेश्या इसे मन्दिर में छोड पाँवडी पहिन कर कंचत- 
पुर आ जाती है। मन्दिर में उसी समप एक देव दर्शेनार्थ 
आता है। बहरसेन की ब्यथा सुनकर वह उसे पनद्रह दिन 
बाद पुन' आकर यथा स्थान ले जाने का बचन देता है । 
ज'ते समय पश्चिम की ओर गमन न करने के लिए कह 
कर चला जाता है। वइरसेत उत्सुकता वश उस ओर 
जाता है। एक वृक्ष के फूल को सूघते ही वह गधा बन 
जाता है। देव यथा समय आकर और इसे मनुष्य का रूप 
देकर चलने के लिए आग्रह करता है कन्तु यह देव को 
पाँच दिन बाद पुन: आने के लिए निवेदन करता है। देव 
स्वीकृति प्रदान कर जैसे ही जाता है कि वइरसेन दोनो 
वृक्षों के फूल पृथक्‌-पृथक्‌ रख लेता है और पांच दिन बंद 
देव के भाने पर उसकी सहायता से कंचनपुर आ जाता 
है । 

वेश्या इथे देखकर क#त्रिम पश्चाताप प्रकट करती है। 
वहइरसेन वेश्या को छलने को दृष्टि से अपने लाये हुए फूल 
के सम्बन्ध मे वेश्या से कहता है कि जो इन्हे सूंघता है 
वह युवा हो जाता है । वेश्या इन फूलो को सूघने की 

इच्छा प्रकट करती है और वइरसेन जंसे ही उसे फल 

सुंघाता है कि वेश्या गधी बन जाती है। वइरसेन अपने 
साथ किए गए कपट व्यवहार का प्रातिफल देने की दृष्टि 
से उसे मार मार कर नगर मे घुमाता है । वेश्य के कुटम्बी 
विरोध करते हैं किन्तु उनकी एक नहीं चलती । वे हताश 
होकर राजा से निवेदन करते है। राजा अपनो सेना 
भेजता है किन्तु लाठी के प्रहार से यह सेना को भी परा- 
जित कर देता है। अन्त मे राजा स्वय आक्रमण करता 
है | वह जैसे ही वदरसेन को देखता है कि उसे हृदय से 
लगा लेता है। वइरसेन भी बड़े भाई अमरसेन से (.ल- 
कर प्रसन्‍न हो जाता है । 


एक अधभ्रकाहित कृति श्रमरतैय चरिड १७ 


पडठ्चम परिच्छेद 

अमरसेन कुशलता पूछने के बाद वइरसेन से वेश्या के 
गधी बनाए जाने का कारण पृछते हैं। वइरसेन उत्तर देते 
हुए कहता है कि इस वेश्या ने मुझे छल। है। कपट पू्व॑क 
इसने मेरा आम्रफल तथा पाँवड़ी लो है। अमरसेन बइर- 
सेन से ऐसा ज्ञात कर वेश्या से अपनी वस्तुयें लेने और 
उसे मनुष्य रूप देने के लिए कहता है। वइरसेन गधी 
को वेश्या बताकर अपनी वस्तुयें ले लेता है । बददरसेत को 
युवराज पद दिय। गया । अमरसेन वइरसेन दोतों भाई 
एक दिन चारण युगल मुनियों को आहार कराते है। 
क्राहार कराते हुए उन्हें अपने पूर्व भव का स्मरण होता है। 
उन्हें याद आता है कि पूर्वभव में वे धण्णकर पुण्णकर 
नाम के कर्मचारी थे, उन्होने मुनियों को आहार कराकर 
उनसे धर्मोपदेश सुना था । इस भव मे मुन्ति से अपने पूर्व- 
भव तथा सौलेली माँ के दोषारोपण सम्बन्धी कारण ज्ञात 
कर दोनों भाई नगर में आते हैं। यहा आकर उन्होंने 
चतुविध दान दिया; कुआं, बावली, सरोवर तथा मन्दिर 
निर्मित कराये। आचार्य देवसेन से दोनों दीक्षित हुए । 
बारह प्रकार का तप करते हुए वे विहार करते है। राजा 
देवसेन और रानी देवश्ली इन दोनों अमरसेन वहरसेन 
मुनियों के दशेनार्थ आते है । 

अमरसेन राजा देवसेन को सम्पश्दशत और उसके 
प्रथम कारण पूजा का महात्म्य समझाते हुए कहते हैं-- 
कुसुमावलि ओर कुसुमलता दोनों बहिनें जिनेन्द्र पूजा के 
लिए पृष्प चयन क्रते समय सप द्वारा काटे जाने से मर- 
कर पूजा के भाव स्वरूप स्वर्ग मे देवाज़नायें हुयी । पूजा 
की अनुमोदना करने से प्रीतिकर यक्षाधिपति हुआ था तथा 
कुछ भवों के उपरान्त उसने मोक्ष भी प्राप्त किया । 


धष्ठ परिच्छेद 

मुनि अमरसेन राजा देवसेद के लिए पूजा के फल से 
मेंढक के देव होने का वृत्तान्त सुनाते हुए कहते है राजन्‌ ! 
पृर्वेभव में मेहक राजगृही नगरी का नागदत्त नामक सेठ 
था | भयदत्ता नाम की उसकी सेठानी थी । नागदत्त आते- 
ध्यान से मरकर मेढक हुआ्ना | पूर्व स्नेह के कारण बह 
भयद्त्ता का प्रॉचल पकड़ता है, जहाँ वह जाती उसके 
आगे भागे उछलता है। भयदत्ता पानी लेने नहीं जाती । 


एक दिन वह सुब्रत मुनि से मेंढक की इस वृत्ति का कारण 
पूछती है--“'मेंढक तेरा पूर्वभव का पति है, इसीलिए वह 
तेरे आगे आगे चलता है।” मुनि द्वारा यह रहस्य प्रकट 
करते ही भयदत्ता का मेंढक के प्रति स्नेह बढ़ जाता है। 
वह उस मेंढक को वहां से लाकर अपनी बावली में रखती 
और जिनेन्द्र भाषित दश धर्म की शिक्षा देती है। एक 
दिन राजा श्रेणिक महावीर के समवसरण-दश्शन के लिए 
घोषणा कराते हैं। नगरवासियों के साथ सोत्साह यह 
मेंढक भी मुंह मे कमल की एक पांखुड़ी दबाकर जिनेन्द्र 
की पूजा के लिए जाता है। मार्ग में संकीर्णता देखकर वह 
हाथी के नीचे अपनी सुरक्षा समझ कर चलने लगता है 
कि चलते चलते वह हाथी के पैर तले आकर मर जाता 
है । मरणकाल में पूजा के शुभ भाव रहने से वह मेंढक 
मरकर देव हुआ | 

अमरसेन मुनि कहते हैं हे राजन ! इसी प्रकार कुसु- 
माञ्जलि व्रत का महात्म्य है। इसकी साधना से स्वर्ग 
और मोक्ष प्राप्त होता है। मदनमञ्जूषा स्वर्ग गयी और 
चक्रवर्ती रत्नशेखर तथा उसका सेनापति घनवाहन दोनों 
मुनि ब्रत घारण कर तप करते हुए कमें-विनाशकर मोक्ष 
गये । रतलशेखर राजा वज़्सेन और रानी जयावती का 
पुत्र था । विद्याघर षनवाहन से उसकी प्रीति ही गयी थी। 
घनवाहन के साथ रत्नशेखर अढ़ाई द्वीप की थात्रा करता 
है। 

सिद्धकूट जिनालय में पूजा करते समय उसे मदन- 
मछ्जूधा नामक कन्या दिखाई दी। मदनमज्जूषा भी इसे 
देखकर कामाक्रान्त हुई । वह इसे अपने घर ले जाती है 
प्रौर अपने पिता से अपनी मनोव्यथा प्रकट कर देती है। 
पिता स्वयंवर रचाते है और स्वयंवर में इसका विवाह 
रत्नशेखर से कर देते हैं । 

घनवाहन के चारणमुनि अमितगति से रत्नशेखर को 
मदनमज्जूषा मे हुई प्रीति का कारण जानने की इच्छा 
व्यक्त करने पर मुनि कहते हैं कि आप तीनों का पूर्वेभव से 
सम्बद्ध है । मंगलावती के राजा जितशन्रु का श्रुतकीति 
नामक एक पुरोहित था। प्रश्नावती उसकी पुत्री थी। 
श्रुतकीति मुनि हो गये थे । प्रभावती की माँ सर्प के काटने 
से मर गई थी। मोहंवश श्रुतकीर्ति श्रपने पद से ध्युत 
हुए । प्रभावती ने उन्हें सत्पय पर ह्िथर रखने के लिए 
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बहु प्रयत्न किये । बह विरक्‍त हो गयी । श्रुतकीति विद्या 
ज्ेजकर प्रथम तो उसे अपने निकटवर्ती वन में लाया 
अनन्तर विद्या के द्वारा उसे केलाइ पर्वेत पर भिजवाया । 
यहाँ प्रभावती की देवी पद्मावती से भेंट हुई । पद्मावती ने 
कुसुमाऊजलि बत की विधि एवं फल का निरूयण करते 
हुए यह क्षत प्रभावती को ग्रहण करने के लिए प्रेरित 
किया, अतः ब्रत धारण करते हुए मुनि त्रिभुवनचन्द से 
अपनी झ्रायु तोन दिन मात्र की शेष ज्ञात कर इसने महा- 
तप भी घारण कर लिया। श्रुतकीति ने विद्या भेजकर 
इसका तप भंग करना चाहा किन्तु विद्या के अनेक उपसर्ग 
करने पर भी उसे योग से विचलित न कर सकी। प्रभा- 
वबती संन्यास पुवेक देह त्याग अच्युत स्वर्ग में प्चनाथ 
नामक देव हुई और स्वर्ग से चयकर रत्नशेखर। प्रभावती 
का पिता घनवाहुन ओर माता मदनमञ्जूषा हुयी है । 


सप्तम परिच्छेव 

राजा देवसेन से मुनि भ्रमरसेन कहते हैं--हे राजन ! 
जिलोक मण्डल हाथी की प्रसिद्धि और भवन की सिद्धि 
मैं कुसुमाऊुजलि पूजा ही एक हेतु है। केवली देशभूषण ने 
बताया था कि कई भवपूर्व भरत और त्रिलोकमण्डन हाथी 
सूयदिय और चन्द्रोदय नामक सहोदर थे। विशुद्ध तप को 
त्याग दोनों राज्य संचालन में रत हुए | आतेध्यात से मर 
कर स्त्रीपर्याय में भ्रमण करने के बाद चन्द्रोदय गजपुर 
नगर में कुलंकर नाम से उत्पन्त हुआ ओर सूर्योदय गजपुर 
नगर के मंत्री विश्वतास का श्रुति नामक पुत्र | दोनों मर- 
कर तियंच योति में भ्रमण करने के बाद राजगृही नगरी 
में एक ब्ाह्वाण के पुत्र हुए। बड़े का नाम विनोद और 
छोटे का नाम रमण रखा गया । विनोद और रमण मर- 
कर मृग हुए। राजा स्वम्भूति इन दोनों हिरणों को 
शिकारी के पास से ले जाकर जिन मन्दिर के समीप बांध 
देता है। हिरण भाव पूर्वक जिनेन्द्र की पूजा सुनते हैं । 
पूजा के भावों के साथ मरकर रमणा का जोबव हिरण 
स्वगे में देव हुआ और विनोद का जीव तियेज्च योनि में 
पक्रमण करने के बाद घनद नामक वेश्य हुआ। रमण का 
जीव स्वर्ग से चयकर इसी वैश्य का भूषण नामक पुत्र 
हुआ वन में सर्पे के काटने से मरकर भूषण माहेन्द्र स्वर्ग 
में देव होने के बाद भोगभूमि में उत्पन्न हुआ । भोगभूमि 


से स्वर्ग गया और स्वगें से चयेफेर चक्रवर्ती अचल का 
अभिराम नामक पुत्र हुआ । अनन्तर श्रावक के भ्रत धारण 
करते हुए देह त्याग कर ब्रह्मोत्तर स्वगें गया । इधर पूर्वे- 
भव सम्बन्धी इसका पिता घनद बैश्य विभिन्‍न योनियों में 
ख्रमण करने के वाद पोदनपुर नगर में अग्निमुख ब्राह्मण 
का मृदुमति नामक पुत्र हुआ । 


मृदुमति वेश्या में आसक्त होकर अपना सम्पूर्ण धन 
का नाश कर देता है! घन के अभाव में दुखी होकर वह 
चोरी करने लगता है। एक दिन वह राजमहल में चोरी 
करते गया । रात्रि मे वह राजा की रानी के साथ हो रही 
बातों को सुनता है। राजा रानी से कह रहा था कि रानी 
प्रातः होते ही मैं तप ग्रहण करूँगा, रानी कहती है कि मैं 
भी दीक्षित हो जाऊँगी । संसार में कुछ भी तो सार नहीं 
है। मृदुमति राजा रानी के विचारों से प्रभावित होकर 
प्रात: महावब्रत धारण करने का निश्चय कर लेता है तथा 
प्रातः होते ही तीनों दीक्षित हो गये । 


मृदुमति विहार करता हुआ एक ऐसे नगर पहुंचा 
जहाँ कोई गुणनिधि नामक चारण मुनि विराजमान थे । 
उनके मासोपवासों से नगर के लोग अधिक प्रभावित थे । 
गुणनिधि ने योग पूर्ण कर जंसे ही गजपुर के लिए विहार 
किया कि मृदुमति मुति उस नगर में आये । चर्या के लिए 
उनके निकलते ही श्रावकों ने बार बार प्रश्न किया कि 
क्या आप वही मास्तोपवासी मुनि हैं ? इस प्रश्न का मुनि 
मृदुमति ने कोई उत्तर नहीं दिया। वे मौत रहे । उन्होने 
यथार्थ स्थिति प्रकट नहीं की । इस कपट व्यवहार के 
कारण मृदुमति मुनि तप के प्रभाव से ब्रह्म स्वर्ग मे उत्पन्न 
तो हुए किन्तु वहाँ से चयकर त्रिलोकमण्डन हाथी हुए हैं 
तथा अभिराम का जीव स्वयं से चयकर भरत हुआ है । 


इस प्रकार अपना भवान्तर सुनकर भरत ने दीक्षा 
ग्रहण की, कैकेयी ने तप धारण किया, राम ने अणुश्रत 
घारण कर त्रिलोकमण्डन को भी धारण कराए। इसी 
कुसुमाञज्जलि पूजा के फलस्वरूप ग्वाल करकण्दु नामक 
राजा हुआ | 
(शेष पृ० १३ पर) 


क्या मूलाचार यापनीय ग्रन्थ है 


मूलाचार दिगग्बर परम्परा में मान्य मुनि-आचार का 
प्रतिपादक ग्रन्थ है। घवलाकार आचाय॑े वीरसेन, ने इसका 
आचारांग के नाम से उल्लेख किया है। मुलाचार के 
टीकाकार वसुनन्दि मुनि ने अपनी वृत्ति में इसे बट्ढकेर/ 
बट्टुकेरि प्रणीत बताया है, परन्तु मुलाचार की कुछ हस्त- 
लिखित प्रतियो मे इसे कुन्दकुन्दाचार्य प्रणीत कहा गया है, 
जिससे वट्टकेरि और कुन्दकुन्द को एक मानकर कुछ 
विद्वानों ने इसे आचार्य कुन्दकुन्दप्रणीत माना था ।' प्रारम्भ 
में पण्डित परमानद शास्त्री ने इसे सम्रह ग्रंथ माना था," 
पर बाद में इसे मोलिक ग्रन्थ स्वीकार किया है ।' 

यद्यपि यह सत्य है कि मूलाचार और आचार्य कुन्द- 
कुन्द की रचनाओं मे अनेक गराथाएं समान है, उदाहरण 
के लिए मूलाचार का द्वादशानुप्रक्षाघधिकार तथा आचार्य 
कुंदकुंद की द्वादशानुप्रेक्षा को देखा जा सकता है, परन्तु 
ध्यान से देखने पर प्रतीत होता है कि यह ग्रन्थ अनेक 
स्थलो पर आचार्य कुन्दकुन्द की विचारधारा से मेल नदी 
खाता । 

वस्तुत: यह ग्रन्थ आचाय॑ कुन्दकुन्द की परम्परा का 
है। यद्यपि १० नाथुराम जी प्रेमी ने “वट्टकेरि का मूलाचार' 
निबन्ध में इस पर सप्रमाण ऊहापोह किया है, परन्तु फिर 
भी विद्वान्‌ मूलाचार नाम ही इसे मूलसघ का ग्रन्थ मानते 
हैं। पं० परमानद जी शास्त्री ने “बट्ढकेराचाय और मृला- 
चार' निबन्ध में यही प्रतिपादित किया है।* 

अत: क्‍या मूलाचार यापनीय ग्रन्थ है, इस पर पुनः 
विमर्श आवश्यक है। 
दशस्थितिकल्प : 

मूलाचार मे मुनियों के दशस्थिति कल्य की भ्रतिपदक 
गाया निबद्ध है ।' यह गाथा भगवसी आराधना (४२६), 
जीतकल्पभाष्य (या० १६७२) तथा अनेक श्वेताम्बर अन्थो 
में मिलती है। भावचायें प्रभाषनद्र ते प्रमेयकमलमातेण्ड के 


ए! डा० कुसुम पटोरिया 


स्त्रीमुक्तिविचारप्रकरण में इसका उल्लेख श्वेताम्बर 
सिद्धान्तके रूप मे ही किया है।" 

ये दश श्रमणाकल्प है आचेलक्य, उहिष्टत्याग, शब्या- 
धरपिडत्याग, राजपिण्डत्याग, कृतिकर्म, ब्रत, पुरुषज्येष्ठता, 
प्रतिक्रमण, मास और पर्युषण | इनमें से शय्याघरपिण्ड 
तथा राजपिण्ड त्याग का उल्लेख दिगम्बर परम्परा में कहीं 
प्राप्त नहीं होता । शय्याघर का अर्थ है वसतिका बनवाने 
सुघरवाने या देने वाला। इस शब्याधर के पिण्ड का त्याग 
मुनि के लिए आवश्यक कल्प (नियम) है। परन्तु पं० 
सदासुख जी भगवती-आराधना पर अपनी वचनिका में 
इसका अर्थ 'स्त्री-पुरुषों के क्रीडा का स्थान” क रते हैं, इसका 
कारण दिगम्बर परम्परा में दशस्थिति कल्प का उल्लेख 
नहीं है । 

ये दोनो उल्लेख प्राचार्य कुन्दकुन्द को विचारधारा के 
प्रतिकूल हैं, क्योंकि उन्होने बोधपाहुड (गाथा ४८) मे स्पष्ट 
रूप से कहा है-- 

उत्तममज्क्षमगेहे दारिहे ईसरे णिरावेक्खा । 

सव्वत्थ गिहिदर्पडा पवज्जा एरिसा भणिया ॥ 

अर्थात्‌ उत्तम और मध्यम घरो में दरिद्र अथया 
ऐश्वयेशाली के घर सर्वत्र समान भाव से अन्न ग्रहण करना 
चाहिए । इस स्थिति में पण्डित कंलाशचन्द्र जी शास्त्री का 
यह कथन “कि दस कल्प तो दिग्रम्बर परम्परा के प्रतिकूल 
नहीं ., किन्तु अनुकूल ही है,' उचित नहीं है । 
आहार और ओबषधि से मुनि द्वारा मुनि को 
वैयावृत्ति : 

मुनि द्वारा मुनि के वैयावृत्य का वर्णव करते हुए कहा 
गया है-- 

सेज्जागासणिसेज्जा उवधी पडिलेहणा उबग्गिदे । 

आह्यारोसहवायणविकिचणुव्वत्तणदीसु ॥ (गाथा ३६६) 


२०, वर्ष ४०, कि० ३ 


अर्थात्‌ शय्या, स्थान, आसन, उपधि, प्रतिलेखन, 
आहार, औषधि वाचन, उठाना-बेठाना आदि क्रियाओं में 
वैयावृत््य करना चाहिए । 

अन्यत्र समाचार अधिकार में “अच्छे वेज्जावच्च आदि 
१७४वीं गाथा की टीका में आचार्य वसुनन्दि ने वैयावृत्ति 
का अर्थ शारीरिक प्रवृत्ति और आहारादि से उपकार 
करना लिखा है---'वेज्जा वच्चं--वैयावृत्यं कायिकव्यापा रा- 
हारादिनिरुपग्रहणम्‌ । 

समाचा राधिका र में ही अन्यत्र भी कहा गया है-- 

सुहृदुक्खे उवयारों वसही आह्दारभेसजादीहिं 

तुम्हूं अहूंति वयर्णं सुहुदुक्खृषसंपया णेया ॥ ४॥२१ 


अर्थात्‌ सुख और दुःख में वसति, आहार और भैषज 
आदि द्वारा उपकार करना तथा मैं आपका हूं, इस प्रकार 
के वचन सुखदुःख में उपसंपत्‌ हैं । 
यह विचारधारा आचार्य कुन्कुन्द की विचारधारा के 
विपरीत है। प्रवचनसार में उन्होंने स्पष्ट रूप से कहा 
है कि -- 
जदि कुणदि कायखेदं वेज्जावच्चत्थमुज्जदो समणो | 
ण हवदि हवदि अगारी घम्मो सो सग्वयाणं से ॥२५० 


अर्थात्‌ यदि वैयावृत्य करने में उद्यम श्रमण काय को 
खेद पहुचाकर बेयावृत्य करता है, तो वह श्रमण नही है । 
काय को क्लेश पहुंचाकर वैयावुत्य करना श्रावकों का 
धरम है। 

उनके मत से श्रमण दो प्रकार के होते है--शुद्धोपयोगी 
तथा शुभोपयोगी । अरह॒तादि की भक्ति, प्रवचन मे अभि- 
युक्तो के प्रति वात्सल्य, वंदन, नमस्का र, अभ्युत्यान, (गुरुओं 
के आदर के लिए खड़े होना) ग्नुगमन आदि मे श्रवृत्ति 
शुभोपयोगी के लिए निन्दनोय नहीं है। शुभोपयोगी 
साधु दर्शन-ज्ञान का उपदेश करते है, शिष्यो का 
संग्रह एवं पोषण करते हैं तथा जिनेन्द्रपूजा का उपदेश 
देना है। यह भर्या सरागी साधु की है। जो चातुवेर्ण 
श्रमणसघ का कायविराधना से रहित होकर उपकार करता 
है, तो उसका यह आचरण भी राग की प्रधानता से 
शुभोपयोग है । परन्तु जो काय की विराधना करके वैया- 


अनेकान्स 


वृत्य करता है, वह तो शुभोपयोगी श्रमण का भी आचरण 
नहीं है, वह तो गृहस्थ का धर्म है। 
उपाक्षय में भिक्षा लाकर भोजन न करने के संकेत : 

मूलाचार में समाचाराधिकार तथा समयसाराधिकार 
में दो बार एक गाया प्राप्त होती है-- 

णो कप्पदि विरदाणं विरदीणमुवासयम्हि चिट्‌ठेड । 
तत्य. णिसेज्जउवंट्टणसज्ञ्ञायाहा रभिक्खवोसरणे ॥। 

अर्थात्‌ साधुओं का आथिकाओं के उपाश्रय में ठहरना 
युक्त नहीं है। वहाँ बैठना, लेटना, स्वाध्याय, आहार; 
भिक्षा, व्यूत्सगें आदि उचित नहीं है। 

चौथे अध्याय में इसकी टीका मे आहार और भिक्षा 
का भेद करते हुए कहा गया है कि आयिकाओं को बनाया 
हुआ भोजन आहार तथा कश्लावकों को दी हुई भिक्षा है। 
भार्याओं के समाचार में उन्हें रोदन, स्नापन, भोजन-पचन 
आदि बट्थिघ आरभ तथा साधुओं के पादप्रक्षालन आदि 
न करने के लिए कहा गया है -- 

रोदणण्हावणभोयणपयणं सुत्त च छव्विहारंभे 
विरदाणं पादमक्खणघोवणगेय च ण य कुज्जा ॥| ४६८ 

आधथिकाओं का समाचार : 

आधिकाओ के लिए भी बही यथाख्यात समाचार 
बताया गया है, जो मुनियों के लिए है। वे मुनि ओर 
आधिका को एक श्रेणी मे रखते हैं, उनके ब्रतो को उपचार 
से महान्नत नही मानते । आगे स्पष्ट कहा है-- 

एवं विधाणचरियं चरति जे साधवो य अज्जाओ | 

ते जगपुञ्ज कित्ति सुह च लद्ण सिज्ञ्षति ॥ ४१७१ 

अर्थात्‌ इस प्रकार आचरण करने वाले साधु व आर्या 
दोनों जगत्वूज्य होकर कीति व सुख प्राप्त करके सिद्ध 
होते है 

स्त्रीमुक्ति का स्पष्ट उल्लेख दिग्म्बर परम्परा बिलकुल 
प्रतिकूल है, फिर भी इसे मूलसंघ के आचार्य की कृति 
मानना दुराग्रह ही कहा जाएगा । 
तोथंड्धूरों के धर्म में अन्तर का उल्लेख : 

मूलाचार में कहा गया है कि--- 

बावीसं तित्यथरा सामाइयसयमं उबदिसंति । 

छेदोवट्रावणियं पुण भयवं॑ उसहो ये वीरोय ॥ 

अर्थात्‌ बाईस तीर्थंकरों ने सामायिक संयम का उपदेश 


क्या भूलाचार यापनोय प्रन्य है ? १२६ 


दिया है, भगवान वृषभ तथा बीर ने छेदोपस्थापना का । 
इनके धर्म में दूसरा अन्तर यह है कि वृषभ व वीर के 
धर्म प्रतिक्मण सहित है, जबकि मध्यम तीर्थैकरों के काल 
में अपराध होने पर ही प्रतिक्रण किया जाता था। 
सपडकम्मो धम्मो पुरिमस्स य पच्छिमस्स य जिणस्स । 
अवराहे पडिकमण मज्झिमयाण जिणवराण ॥ ६।१२& 


यह अन्तर आचार्य कुन्दकुन्द के ग्रन्थों मे या उनकी 
7रम्पर। में कही नहीं कहा गया । 
ये दोनो गायाएं भद्गबाहुकृत आवश्यकनिर्युक्ति मे हैं । 


अशुचित्व के स्थान पर अशुभत्व अनुप्रेक्षा का कथन : 

यद्यपि संग्रह-गाथा मे अशुचित्व का नामोल्लेख है 
(८२) पर वर्णन करते समय सर्वेत्र अशुभ की चर्चा है। 
संभवता संग्रह गाथा में भी असुहत्त ही होगा, क्योकि इसकी 
संस्कृत छाया मे अशुभत्वम्‌ ही है। टीका में भी मूल शब्द 
अशुमत्व ही मानकर उसका अर्थ श्रशुचित्व किया गया है। 
अन्यत्र जहां अशुभ अनुप्रेक्षा के वर्णन में पंच ग्राथाओं में 
अशुभ शब्द का ही प्रयोग है । 
दश अनगार भावना : 

अनगा रभावनाधिकार नामक नवमे अधिकार मे 
साधुओं की दश भावनाओं का वर्णन है। ये दस भावनाएं 
हैं लिग, व्रत, वसत्ति, विहार, भिक्षा, ज्ञान उज्ञन, वाक्य, 
तप और ध्यान की शुद्धि | उज्ञनशुद्धि का अर्थ है शरीर 
से ममत्व का त्याग । इन अनग्रा रभावनाओं अथवा अनगार- 
सूत्रों का उल्लेख उत्तराष्ययनसूत्र में भी मिलता है। बहां 
इस ३४वें अध्ययन का नाम अनगा रमागंगति है । 
ससयताराणिकार : 

मूलाचार के एक अध्याय का नाम समयसार अधिकार 


है। इसमें भी साधुओं के मूलगुण, उत्त रगुण रत्नत्रय तथा 
भिक्षा आदि की शुद्धि का ही वर्णन है। कहा भया है 
वेराग्य पर साधु थोड़े से शास्त्रज्ञान से ही सिद्ध हो जाता 
है । उसके लिए उपदेश है-- 
भिक्‍खे चर, वस रण्णे, थोब जेमेहि मा बहू जंप । 
दुख सह, जिण णिछा मेत्ति भावेहि सुटृठु वेरग्यं | १०।४ 
ज्ञान, ध्यान, केशलोच, व्यृत्सुष्टश रीरता, प्रतिलिखन, 
दशस्थितिकल्प, मूलगुणों का पालन करना चाहिए। यात्रा- 
साधनमात्र आहा रग्रहण करना चाहिए। गिश्िकिदरा आदि 
में निवास करना चाहिए। आध्िकाओं के उपाश्रय में 
अनावश्यक नही जाना चाहिए। संगत्तित्याग करना 
चाहिए। इस प्रकार इस अधिकार भे पुनरुक्तियां हैं। 
आचार्य कुन्दकुन्द के समयसार से इसका विषय 
भिन्न है। 
प्रवतंक ओर स्थविर पदों के उल्लेख : 
मूलाचार में आचार, उपाध्याय, प्रवर्तक, स्थविर तथा 
गणधर ये पांच पद बताए गये है। दिगम्बर परम्परा में 
आचाये व उपाध्याय इन दो पदो का ही उल्लेख एवं 
विवरण मिलता है। तीथंद्धुरों के बचनों को गुम्फित करने 
वाले उनके साक्षातु शिष्य गणधर कहे गये है । 
तत्थ ण कप्पइ वासो जत्थ इमे णत्थि पत्र आधारा । 
आइरियउवज्ज्ञायापवत्तथेरा गणघरा य।॥ ४॥३१ 
यापनीय सकलित आगम को मानते है तथा स्त्रीमुक्ति 
के समर्थक है। उपर्युक्त उल्लेखों से उनके श्वेताम्बर आगमों 
का समर्थत प्रमाणित होता है साथ ही स्त्रीमुक्ति का स्पष्ट 
उल्लेख है। अत: मूलाचार यापनीय ग्रन्थ ही प्रतीत 
होता है। लोग शोध करें कि वास्तविकता क्‍या है ? 
आजाद चौक सदर नागपुर 
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जैन समाज किधर जा रहा है? 


हन दिनों हमारे पास कुछ ऐसे पत्र, पेम्फलेट पर्चे आये 
हैं जिनमें जेन समाज की पतनोन्मुख अधोदशा का चित्रण 
है। राजस्थान व मध्य प्रदेश आदि में गत दिनों घटित 
कुछ घटनाओं को पढ़कर/सुनकर हमें अत्यधिक आश्चये, 
दुख और साथ ही लज्जा का श्रनुभव हो रहा है कि जैन 
समाज आज किधर जा रहा है। हम नही चाहते कि 
उन पर्नों/पन्नों को प्रकाशित किया जावे जिनसे समाज 
की हँसी उड़ने के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । 


धर्म कया है--इसे लोग समझते नही सिद्धान्तानुकूल 
हमारी चर्या नहीं रही । समाज का नेतृत्व पूजीपतियो और 
ब्रतियों के हाथो में है-विद्वानो के हाथों में नहीं। पंसा 
व्रतियों को भी अपनी और आकर्षित कर रहा है। धनिक 
चाहते है कि ब्रती उनका पोषण करे-उनकी यथेचछ प्रवृत्ति 
को समर्थन दें। धर्म भीरू जेन समाज अन्दर ही अन्दर 
दुखी है आज के वातावरण से । बीसो व्यक्तियों से चर्चा 
वार्ता हुई वे धर्म विरुद्ध कार्यों को देखकर कहते है कि यह 
क्या हो रहा है। कभी जैन समाज में ऐसा नही हुआ-पर 
उनमें हिम्मत नहीं, साहस नहीं खुलकर कहने की । उप- 
गूहुन ओर स्थितिकरण अग का ही सहारा पकड़े बंठे है । 
किन्‍्हीं अंशों में बात सही भी है-क्योंकि जांघ उधाड़ने मे- 
आखिर अपनी ही तो बदनामी है। क्‍या चित्र होगा-इतर 
समाज के सामने । लेकिन बार-बार ऐसी बाते ही सामने 
गाती हैं जिसका आपरेद्न यदि नहीं हआ तो क्‍या जैनत्व 
रह सकेगा ? भगवान आदिनाथ से लेकर भ० भहावीर 
पर्यन्त सब तीथ्थकरों ने कभी धामिक शिथिलता के आ्ागे 
शिर नहीं झुकाया । बुद्ध ने परिस्थितियों बह दया करुणा 
के भाव से समय-समय पर सघस्थ ब्रतियों की बात पर 
ध्यान दिया। संघ मे कइयों ने चाहा कि भन्‍्ते ! भूख-प्यास 
शर्दोी गर्मी सही नहीं जाती-कुछ उपाय बताइये । बुद्ध को 
वल्कल के उपयोग की आज्ञा देनी पढ़ी । जहां भगवान 


() श्री भंवरलाल न्यायतोर्थ 


बुद्ध पैदा हुए उनका धर्म फैला । पर वहाँ आज कितने हैं 
बुद्ध के अनुयायी और क्‍या है उनका धर्म । चीन जापान में 
बुद्ध हैं-क्या शाकाहारी हैं? मछली माँस का उपयोग वहाँ 
घडल्ले के साथ होता है। कहाँ रही बुद्ध को अहिसा ? 
उनकी दया और करुणा ने कितना चोपट कर दिया अहिसा 
सिद्धान्त को । दूसरी ओर हम देखते हैं ऋषभादि महावीर 
पयेन्त तीर्थंकरों और उनके गणघरो, आबच्ार्यों के उपदेश 
और सिद्धान्त आज भी अविन्छिन्न रूप से चले आ रहे 
हैं-क्यों ? इसलिए कि धर्म के प्रति आस्था विश्वास और 
उनके पालन के प्रति कट्टरता रही-वहाँ परिस्थितिवश भी 
शंथिल्य नही आने दिया । इतरलोगो के द्वारा भाघात सहे- 
पर धर्म से नही डिग्रे । धर्म के नाम पर ३६३ पाखंड मत 
भले ही बन गये हो पर ज॑न बड़े कट्टर थे अपने नियमों/ 
सिद्धांतों कं पालन मे । यही कारण रहा कि ज॑नत्व रहा । 
समय-समय पर परिस्थितियाँ विकट हुईं-पर ऐसे मह्दा 
मातव भी पैदा हुए जिनने धर्म को दृढ़ता पुर्वेक पालने में 
ही योगदान किया-प रवर्ती आचार्यों विद्वानों ने शैथिल्य का 
विरोध किया १०वीं ग्यारहवीं शताब्दी तक और उसके 
बाद भी जंनाचार्य होते रहे हैं- जिनने धर्मत्व को समझाया ।॥ 
पं० आशाधरजी आदि मनीषी, तत्पश्चातू कवि बनारसी 
दास, प० टोडरमलजी, जयचंद जी, सदासुख जी आदि 
अनेक विद्वान्‌ हुए जो महावीर के मार्ग पर चलने की 
प्रेरणा देते रहे। ४०-४० बर्ष पहले भी होने बाले 


' बं० गोपालदास जी वरेया, प० जीवन्धरजी, पं० माणिक्ंद 


जी न्यायाचार्य, वर्णी गणेशप्रसादजी, पं० देवकीनन्दजी, 
पं० रमानाथजी, पं० चेनसुखदासजी आदि कई विद्वान्‌ 
उसी परंपरा के हुए जिनने निर्मीक होकर जैनत्व को 
समझाया, प्रचार किया | आज भी पं० बंशीधरजी बीना; 
पं० केलाशचन्दजी शास्त्री, पं० फूलचन्दजी, पं० जगन्मोहन- 
लाजजी आदि विद्वान्‌ हैं पर वृद्ध होचले हैं। कई तो रुप्ण 
(शेष पृ० ६४ पर) 


इ्वेताम्बर तेरा-पंथ द्वारा दिगम्बर समाज पर खुला-प्रहार 


अभी हमने एक पुस्तक देखी 'ब।ल कहानियाँ । इसमें 
इतिहास से और आगमिक तथ्यों से हटकर दिगम्वर-मत 
के विषय में बहुत कुछ ऊल-जलूल मनमाने ढंग से लिखा 
गया है। पुस्तक आदश साहित्य सघ से प्रकाशित और 
अणुवत-विह/र नई दिल्‍ली से प्राप्य है और इसके लेखक 
हैं-मुनि श्री कन्हैयालाल, तेरापथी श्वेताम्वर आचार्य 
तुलसी के शिष्य । 

पुस्तक के आलेखों में पृ० ४६० पर एक शोौष॑ेक 
“'विगम्वरसत' के नाम से छपा है। यह आलेख जेन एकता 
का ढोल पीटने वाले आ० छुलसी एवं उनके तेरापथ द्वारा 
भहान्‌ दिगम्बर परम्परा पर खुला प्रह्मर ही है। यह पुस्तक 
बताती है कि आ० तुलसो जी अपने भकतो मे दिगम्बर 
मुनि और दिगम्बर मत के प्रति किस प्रकार घृणा का भाव 
भर रहे हैं ? उन्होंने अबोघ बालकों तक में ब्वेमनस्थ के 
बीजा रोपण करने को भी नहीं वरशा । जबकि श्वेताम्बर 
परम्परा स्वयं मानती है कि भगवान ऋषभदेव तथा 
भगवान महावीर दिगम्वर थे। 

हम श्वेताम्बराचार्यों के प्रन्थो से दिगम्बरत्व की 
प्राचीनता सिद्ध करें इससे पहिले पठकों को उस प्रसग से 
अवगत करा दें जो उस पुस्तक में छपरा है। प।ठक उतने 
मात्र से ही समभ जाएगे कि तेरापथी श्वेताम्वर-साधु फिस 
प्रकार फूट के बीज बोने में लगे हैं--रसगुल्लों के नाम पर 
विष दे रहे हैं। 

पुस्तक का अंश इस भांति है-- 


दिगम्बर मत 
भगवान महावीर के ६०६९ वर्ष पश्चात्‌ दिगम्बर 


सम्प्रदाय का प्रारम्भ हुआ, ऐसी मान्यता है। एक बुटकना 
नाम का साधु था। वह गुरु से बढ़कर भी अपने आपको 
विशेष ज्ञानी समझता था। अहम के उच्च शिखर पर चढ़ा 
हुआ वहू सबको निम्त समझता था। उसके पास बहुत ही 
मूल्यवान एक पछेवषड़ी थी, उस पर ममत्व होने के कारण 


() ले० भ्री पराचन्त्र शास्त्री 


उसे बह अन्दर ही अन्दर रखता था, कभी भी काम में नहीं 
लेता था। कई वर्ष ब्यतीत हो गए । ममत्व की भाषना 
दिनों-दिन बढती ही गई। 

एक दिन वह गोचरी गया हुआ था गुरु ने सोचा -- 
क्पा करना चाहिए यह चेला पछेवड़ी को काम में नहीं लेता 
है। ममत्व रखता है। आखिर गहराई से वितन कर गुरु 
> उस पछेबड़ी के टुकड़ें-टुकड़े कर सन्‍्तो को दे दिए । वहू 
गोचरी से वापिस आया । पता लगते ही उसके हृदय में 
क्रोध की चिनगारियां उछलने लगीं। गुरु के प्रति द्वेब 
उबलसने लगा। सोचा--कपड़ा रखने वाले मुनि क्षपनी 
साधना में कभी भी फल नही हो सकते । क्योंकि वस्त्रों 
पर ममत्व (मूर्छा भाव) आये बगेर नहीं रहता । अत: इस 
संघ में रहना उचित नहीं है। अलग होकर वस्त्रों का 
परिहार कर साधना करना श्रेयस्कर है। 

चिन्तन क्रियान्वित हुआ । कपड़ो का परित्याग कर 
नग्त हुंआ। संघ से अलग होकर साधना करते लगा । उस 
मुनि ने अपनी बहिन 'पालका” को भी नग्न होने के लिए 
प्रेरित किया । वन्धव मुनि के सकेत को वह केसे टाल 
सकती थी ? उसने कपड़ो का परित्याग किया; वह नग्त 
बनी । लोगो मे अपवाद होने लगा , मुख-मु्थ वर निन्‍दा। 
जैन-समाज की निन्‍्दा । घृणा । 

अपरिमित अपवाद सुनकर मुनिवर ने चिन्तन कर 
अपनी बहन को लाल कपड़े पहना दिए । बाई जी के नाम 
से प्रसिद्ध कर दिय!। स्त्री कपड़े पहने बिना रह महीं 
सकती, इस पुष्टि से रुत्री को मोक्ष नहीं, यहू बात वायु की 
झांति सर्वत्र फैल गई। शास्त्रों का नया निर्माण हुआ | 
बस्त्र रखने वाले को मोक्ष नहीं मिल सकता । ऐसे सिद्धान्तों 
का प्रचार होने लगा लोग उन साधुओं को दिग्रम्वर कहकर 
पुकारने लगे। आगे जाकर धीरे-धीरे वहां से दिगन्‍्वर मत 
के नाम से प्रचारित हो गया।| 


३४, थर्व ४०; कि० 


एके बुंटकने साधु ने, किया वस्त्र परिहार । 

चलो दिगम्बंर मत तंदा, उस दिन से साकार ॥” 

-+उक्त मनगढ़न्त कहाती गढ़कर लेखंक ने दिगम्बर॑त्व 
पर घुृणित प्रहार किया है जो सवेया निम्य है। हम 
एवेताम्वर ग्रन्थों के कुछ उद्ध रण दे रहे हैं जिनसे दिगम्वरत्व 
के सदाकाल अस्तित्व की पुष्टि होती है। तथाहि -- 

समणे भगव महण्वीरे संवत्सरं साहिय मास चीवर- 


घारी होत्या, तेण परं भ्रचेलए पाणि पाडिग्गहिए ।' 
--कल्पसृत्र, षष्ठक्षण, पृ० १५७ 


“तदेवं भगवता सबस्त्र धर्म प्ररपषणाय साधिक्रमासाधिक 
वर्ष यावद्वस्त्र स्वीकृत” सपात्रध्ं स्थापनाय च प्रथमां 
पारणां पान्नेण कृतवानू, तत' पर तु यावज्जीवं प्रचेलक:ः 
पाणिपात्रश्वा भूत ।-- वही (सुवोधनी) पृ० १५८ 

श्री महावीरदेव: कृपया चीवराधे विप्रष्य अदातू | 
(सः विप्र:) साधिक्रमासं वर्ष यात्‌ भगवत पृष्ठमनुगच्छन्‌ 
दक्षिणवाच। लासन्नसुवर्णवालुकानदी तटस्प्रतरुकण्ट के विलग्न 
देवदृष्याघ॑ अग्रहीत्‌ । --कल्पसृत्र, कल्पलता पृ० १६३ 

उबत अशो से स्पष्ट है कि भ० महावीर साधिकमास- 
वर्ष पर्यन्त चीवरधारों (सचेल) रहे और बाद मे आजीवन 
अचेल--(निर्वस्त्र) दिगम्बर रहे। उन्होंने आधादेत्रदृष्य 
सोमनामा ब्राह्मण को दे दिया ओर आधा काँटो मे उलझ- 
कर रह गया, जिसे ब्राह्मण ने उठा लिया। ऐसे में जब 
महावीर स्वयं दिगम्बर थे, तब दिगम्बर मत को उनके 
६०९ वर्ष बाद से चला बतलाना स्व-वचन वाधित ही 
है--जैसे कोई पुत्र अपनी माता को वस्छया कह रहा हो | 
ऐसे में सोचना चाहिए कि लोग मनगढ़नत कहातियों के 
आधार पर एक दूसरे पर कब तक कीचड़ उछालते रहेंगे ? 

स्वेताम्वराचाय हरिभद्र ने तो दिगम्वरत्व की खुलकर 
पुष्टि की है; उन्होंने तो कटि-सूत्र मात्र रखने वाले तक 
को भी नपुंधक तक कह दिया है। तथाहि-- 
'कीवो न कुणइ लोयं लज्जइ पडियाइ जलमुवर्णई । 


सो बाहणोय हिंडइ बंधइ कटिपट्ठयमकज्जे ॥-- 
ऊझसबोध प्रकरण, पृ० १४ 


--वै केशलोच नही करते, प्रतिमावहन करते शरमाते 
है शरीर पर का मैल उतारते हैं, पादुक एँ पहिनकर फिरते 


हैं और बिना कारण कटिवस्त्र बाधते हैं : वे क्वीव हैं । 
(जित सा० और इति> पृ० ३५० 


अनैकान्त 


इतना ही क्यों ? श्वेताम्बर तो आदि तोथ॑कर ऋष भ- 
देव के धर्म को भी अचेलक-दिगम्वर मान रहे हैं। उनमें 
भी आदि ओर अन्त के दो तीर्थंकरों को अचेल [दिगम्वर) 
स्वोकार किया गया है। तवाहि-- 

“आचेलक्को धम्मो पुरिमस्स य पश्चिठमस्स य जिगो।! 
--पंचाशक १२ 

--प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेव और अन्तिम तीर्थंकर 
महावीर का घ॒र्मे अचेलक (दिगम्बर) था । 

अब रही अचेलक शब्द के अर्थ की बात । सो अचेल 
का अर्थ 'ईषत्वस्त्र करना, स्वय में अपने को घोखा देना 
है। यदि कदाचित्‌ ईषत्‌” क्र्थ कर भी लिया जाय तो 
सोचा जाय कि महावीर के पास कौन-सा 'ईषत्‌' वस्त्र रह 
गया था ? जब कि पूरा देवदुष्य दो भागों में विभक्‍त टोकर 
ब्राह्मण को चला गया । इसके बाद उन्हें किसी ने कभी 
बस्त्र दिया हो तो प्रमाण खोजा जाय ? अन्यथा यही ठीक 
समझा जायगा कि--अचेलक का अथ्थ स्वेधा निर्वस्त्र-नग्न- 
दिगम्वर है और महावीर अचेलक निर्वस्त्र, दिगम्वर थे 
और उनके समय भी दिगम्बर-मत था। जरा, कल्पसूत्र के 
“चीवरधारी! शब्द के मुकाबले में उसके विपरीत शब्द 
“अचेलक” को भी गहराई से सोचिए कि--क््यों 'अचेलक! 
की जगह “चीवर रहित नही कहा गया ? जबकि महावीर 
सर्वेथा ही चोचररहित हो गए थे । हमारी दृष्टि तो ऐसी 
है कि 'अचेलक' शब्द का जानबूझ कर प्रयोग किया गया, 
जिससे अ' को प्रामक अर्थ -ईषत्‌ में लेकर, भद्बबाहु 
स्वामी के समय में प्रादुर्भूतश्वेतःम्वर मत को पुरातन धिद्ध 
किया सा सके । सभी जातते हैं कि “अ! का प्रयोग सदा 
ही नहीं! 'सर्वथा अभाव” के लिऐ होता आया है । अस्तु, 

जो भी हो, हमे समाज में ओरों की भाँति, एकता के 
प्रदर्शश कर, एकता के नाम पर सम्प्रदायों मे कॉटे बोना 
इष्ट नहीं । हम चाहते हैं कोई, कहीं भी, किसी प्रकार 
कोचड न उछाले--जो जि मान्यता में है उसी में रहे । 
हम ऐसी एकता से बाज आए। आचार्य धमंसागर महाराज 
ने एक बार कहा था--'दोनो एक तमी हो सकते है जब 
दोनों नग्न हो जायें या दोनों कपड़े पहिंत ले। और ऐसा 
हो नही सकता । फलत. सब अपने में बने रहें--कोई 
शाल्ति रूपी अमृत में अशान्ति का विष न घोलें 


गतांक ४० /३ से आगे--- 


(चिन्तन के लिए) 


'सिद्धा ण जीवा--धवला 


गतांक़ों में हम घवला की उक्त मान्यता की पुष्टि 
आगम के जिन बिभिन्‍न प्रमाणों और तरकों द्वारा कर चुके 
हैं उनमे एक सकेत यह भी है कि सिद्धों मे जीव का लक्षण 
उपयोग नही पाया जाता । क्योंकि शास्त्रों मे उपयोग के 
जो विभिन्न लक्षण मिलते है वे सभी लक्षण कम की 
क्षयोपशम दशा में ही उपयोग की सत्ता की पुष्टि मे हैं 
और आवचार्यों का यह कथन युक्तिसगत भी है। क्योंकि 
उपयोग संसारी आत्मा का लगाव-रूप एक ऐसा परिणाम 
है जो अपुर्णदशन-ज्ञान यानी क्षयोपशम अवस्था में ही संभव 
है। यतः---श्षयोपशम अवस्था ज्ञात-दर्शन (चैतन्य परिणाम) 
की अल्पता की सूचक है और अल्पता ही जिज्ञासा में 
कारण है और जिज्ञासा ही किसी परिणाम के उत्पन्न होने 
या परिणाम के परिणामान्तरत्व में कारण ४। जिनके 
घातिया कर्मों का क्षय हो चुका हो, उनमे सर्वज्ञता के 
कारण समस्त तत्त्वों की निकाली समस्तपर्यायें प्रकट होने 
से, न तो किसी परिणाम के पैदा होने का प्रसय है और 
ना ही १रिणामांतरत्व का कोई कारण है। मानी हुई और 
अनुभूत बात है कि कोई भी परिणाम किसी जिज्ञासा 
(अपूर्णता) के पूर्ण करने के प्रसंग में ही जन्म लेता है ओर 
सिद्धों में पृर्णणान के कारण किसी जिज्ञासा की सभावना 
नही रह जाती, जिसमे उनके उपयोग-परिणाम हो सके । 
कहां भी है-- संसारिण: प्राधान्येनोपयोगिनः, मुक्तेथु 
तद्भावात्‌ ।--राजवा० २।१०।४ 

उपयोग शब्द : अब जरा, उपयोग शब्द की व्युत्पत्ति 
पर भी छप्रान दीजिए--उपयोग दाब्द उप उपसगंपुर्वक 
जोड़ना-जुडना अर्थ वाये '4जिर्‌योगे' धातु से निष्पन्न है 
और इसकी व्युत्पत्ति है--“उपयोजनमुपयोगः, उपयुज्यते 
वस्तुपरिच्छेद प्रति व्यापार्यते जीवोल्नेनेत्युपयोग:, 
कर्मणिधघका_ । अभि० रा० पृ० ८५६, अर्थात्‌ जिस कारण 
जीव वस्तु के परिच्छेद के प्रति व्यापार करता है, या वस्तु 
के प्रति जुड़ता है वह उपयोग है । 


(2 ले० पद्माचंद्र शास्त्री, नई दिल्‍ली 


विचार करें कि क्‍या अनंतज्ञाता सिद्ध भगवान किसी 
विषय (वस्तु) के परिच्छेद हेतु वस्तु मे अपने श।न-दर्शन की 
अभिमुखता, समीपता या जोडरूपता जैसा कोई व्यापार 
करते या कर भी सकते है या नही ? जब कि समस्त द्वव्यों 
की समस्त पर्यायें उनके ज्ञान में स्वत: ही स्पष्ट है। ऐसे 
में वस्तु परिच्छेद की बात ही पैदा नहों होती । तत्त्वदुष्टि 
से भी अनन्त-ज्ञाता सिद्ध भगवान विषय की ओर स्वयं 
प्रभिमुख नही होते, अपने ज्ञान को स्वयं उससे नहीं जोड़ते, 
अपितु पदार्थ स्वय ही उनके दर्पणवत्‌ निमंल अनतज्ञान में 
झलकते हैं। ऐसे मे पदार्थों के स्वयमेव ज्ञान में झलकने 
रूप पदार्थों की प्रक्रिया को, पदार्थों के प्रति सिद्धों का 
उपयोग, जुडाव या लगाव कैसे और क्‍यों कहा या माना 
जा सकेगा ? अर्थात्‌ नहीं मान्रा जा सकेगा। फिर जब 
सिद्धो में उपयोग--परिणाम की उत्पत्ति में कारणभूत 
ज्ञान-दशेन की न्यूनता--क्षयोपशम जैसी कोई बात ही 
नहीं । न्यूनता तो क्षयोपशम अवस्था में ही होती है, और 
उपयोग, न्यूनता की स्थिति मे ही होता है। फलत.--ऐसा 
ही सिद्ध होता है कि अनन्त दर्शन-ज्ञानमयी अशरीरी 
अवस्था मोक्ष में उपयोग को कोई स्थान नही । वास्तव में 
तो क्षायिक दशन श्रौर ज्ञान ये दोनों पूर्ण ज्ञान-दर्शन हैं--- 
उपयोग नहीं है । 

उपयोग के भेदों से ससारियों को लक्ष्य कर जो 
केवलदशंन और केवलज्ञान को उपयोग कहा है वह भी 
व्यवहार है और वह अरहंतों मे भी मात्र उनके जीव-संशक 
होने की दृष्टि से ही है--मोक्ष या सिद्ध दशा की दृष्टि से 
नही है ! कहा भी है-- मुक्तेषु तदमावात्‌' गौण: कल्प्वते 
--राजवा० २१०४--यहाँ मुक्त ते अरहंतो का ग्रहण 
करना चाहिए- वे जीव हैं और जीव के 'संसारिणो- 
मुक्ताश्च' जैसे भेदों में आते हैं और वे आयु आदि भौदपिक 
प्राणो से जीवित हैं आर उनका चेतन, घातिया कर्मोँ से 
मुक्त हो चुका है। सिद्ध दशा तो मुक्त होने के बाद, 
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अशरीरी होने--संसार छूटने के बाद की मोक्ष रूप निर्मेल 
अवस्था मात्र है । कहा भी है--भ्रवस्थान्तरं मोक्ष इति ।! 

यद्यपि वास्तव में केवलज्ञानी अरहंतों में भी ज्ञान 
की अनन्तता होने से उनमें उपयोग को स्थान नहीं--गौण 
ही कल्पित है - 'गोण: कल्प्यते ।/--उनके मन भी नही 
है, फिर भी ज्ञान उनकी दिव्य ध्वनि में कारणभूत है और 
दिव्यध्वनि ज्ञान का कार्य है इसलिए उनमे उपयोग कल्पित 
किया जाता है। इस विषय को घवला में शका समाधान- 
पृर्वेक स्पष्ट किया गया है कि दिव्य ध्वनि ज्ञ।न का कार्य 
है | वहां उल्लेख है-- 

तन्नर मनसो5भावे तत्कायस्य वचसो5पि न संत्त्वमिति ; 
चेन्न; तस्य ज्ञानकायेत्वात्‌ ।--घवबला १।१।१२२ पृ० ३६८ 
शंका--अरहंत परमेष्ठी मे मन का अभाव होने पर मन 

के कार्य रूप बचन का सदुभाव भी नहीं पाया जा 
सकता है ? 
समाधान--नहीं, क्योंकि वचन ज्ञान के कार्य हैं, मन के 
नहीं । 

--कैवलज्नानोपयोग के संबंध में एक बात और है जो 
उभर कर समक्ष झ्राती है। सर्वार्थम्द्धि हिन्दी टीका में 
सिद्धांत-शास्त्री पं० फूलचद जी ने अध्याय १ के सूत्र ६ की 
टीका में स्पष्ट लिखा है कि 'मूलज्ञान मे कोई भेद नहीं है, 
पर, झ्रावरण के भेद से वह पांच भागों में विभकतह ।-- 
ज्ञानपीठ संस्करण १६४०, पचाध्यायी में इसी बात को 
स्पष्ट रूप में घोषित किया है---'क्षपोपशमिकज्ञानमुपयोग: 
स उच्यते ।----२।८८० 

पंडित जी जैन सिद्धान्त के र्यातनामा निष्णात विद्वान्‌ 
हैं। उनके उक्त कथन से स्पष्ट है और सन्देह को गुजायश 
नहीं रह जाती | इसके अनुसार जहाँ अ।वरण-भेद होता है, 
वहीं ज्ञान मे भेदरूप--मतिज्ञानादि व्यवहार होता है और 
आवरणक्षय की अवस्था में नहीं। एहावता ज्ञानावरणरहित 
अवस्था--पूर्णज्ञान में भेदजन्य केवलज्ञानादि जैसा नाम 
भी क्‍यों होगा और उक्त नाम के अभाव मे कथित-- 
केवल ज्ञानाश्िित उपयोग भी क्यो होगा ? फिर जब सर्वत्र 
लक्षणों मे उपयोग को क्षयोपशम की निमित्तता ही स्वीकार 
की गई है तब आवरणक्षयावस्था के ज्ञान--केवलज्ञान की 
गणना उपयोगों में क्‍यों होगी? यदि आवचार्यों द्वारा 


झनेकान्त 


कहीं भी उपयोग होने में क्षमोपेंम कौ भांति, अंवरण-क्षय 
के निमित्त होने का मूल--र्पष्ट उल्लेख किया गया हो 
तो उसे विचार श्रेणी में लाया जा सकता है। फिर हमें 
मान्य झाचाये अमृतचन्द्र की इस बात का ध्यान भी रखना 
होगा कि उन्होंने उपयोग को पर-द्रव्य के संयोग का कारण 
और आत्मा का अशुद्ध परिणाम बतलाया है, जिसकी 
सिद्धों मे सभावना नहीं । तथाहि---“उपयोगों हि आत्मनों 
पर द्रव्य सयोगका रणमशुद्ध: ।--प्रव० सा० टीका २।६४, 
इस भांति उपयोग अशुद्ध ओर विकारी दशा का सूचक 
होने से सिद्धों मे नहीं, इसलिए “पसिद्धा ण जीवा” कथन 
सर्वथा उचित है । 
प्राण और चेतना : 

हम यह तो स्पष्ट कर ही चुके हैं कि प्राण और 
चेतना का सम-काल अस्तित्व होना जीव तत्त्व का परिचायक 
है । प्रमाण-दृष्टि से जीव में सम-काल मे प्राण और चेतना 
दोनों ही होने चाहिए और हैं। श्री वीरसेनाचार्य साधारण 
आचाय॑े नही थे उन्होने वास्तविकता को पहिचानकर हो 
जीव-संज्ञा में कारणमूत जीवत्व को औदयिक और नश्वर 
माना और चेतन के शुद्धरूप-सिद्धत्व को जीव संज्ञा से बाह्य 
रख 'सिद्धा ण्‌ जीवा' जैसी घोषणा की । 

विचारना यह भी होगा कि प्राण और चेतना हन 
दोनों में मुख्य कौन है ? चेतना के अस्तित्व मे प्राण है या 
प्राणों के अस्तित्व से चेतना ? हमारी दृष्टि से तो आचार्य 
मान्यतानुसार प्राण कर्माधीव औदयिक और नश्वर भाव 
है और चतन स्थायी है। और आचारय॑ की दृष्टि मे जीवत्व 
और जीव-संज्ञा औदथिक प्राणों पर आधारित हैं। ऐसे में 
स्थायी भाव चेतन्य नाम को तिरस्कृत कर औदयिक भाव- 
जन्य नह््बवर जीव-जीवत्व नाम को प्रधानता देना और 
जीवत्व जैसे ओदयिक भाव को चेतन का पारिणामिक भाव 
कहना, कैसे संभव है यह सोचने की बात है? फलत: आचार्य 
के कथन 'चेयणगुणमवल म्ब्य परूविदरमिदि' के परिप्रेक्ष्य में 
तो हम “सिद्धां ग जीवा' के ही पक्ष मे हैं । हमारी बुद्धि में 
लोगों का यह कथन भी सहो नहीं बैठता कि--आवचार्य ने 
'स्िद्धा ण जीवा' कथन जीवत्व के औदयिक भाव्राश्रितापेक्षा 
में किया है ओर पारिणामिकभावापेक्षया जीवत्व का 
निषेध नहीं किया। क्योंकि ग्रदि उन्हें ब्रात्मा के प्रति 


'सिद्धा ण जीवा---धवसा 


जीवत्व-भाव की कथ्थंचित्‌ भौ पारिणामिकपना स्वीकृत 
होता तो वे चेियणगृणमबलम्न्ध' के स्थान पर अवश्य हो 
'पारिणामिकभावमलम्व्यजीवत्वं॑ परूविदामदि' जेसा कथन 
करते और जीवत्व का ऐसा निरादर न करते। फिर 
जब--जंसा कि लोग समभ रहे हैं वैत्ा--यदि आचार्य को 
जोवत्व में ब्याप्त चेतन मे--औदधिक और पारिणामिक 
दोनों भाव स्वोकाय होते, तब वे सिद्धों मे जीवत्व के सर्वथा 
अभाव का स्पष्ट उल्लेख न करते । जब कि एक भाँति भी 
सिद्धो मे जीवत्व होने पर भी उसका सर्वेथा निषेध करना 
न्याय्य नही कहा जा सकता । 

मालुम होता है कि वास्तविकता यही है कि-- 
ओऔदयिकभावरूप जीवत्व सिद्धों में है नहीं और भात्म- 
प्रति पारिणामिक-भाव में जीवत्व को स्थान नहीं-- 
उसे तो सदा से चेतन ग्रहण किए बंठा है। 'जीवा 
हि. सहज चेतन्यलक्षणपारिरशासिकभावेनानादिनिधना । 
पंचास्ति० टोका ४३ । इसीलिए आचाय॑ ने नश्वर-औदयिक 
जीवत्व को स्वेथा तिरस्कृत कर चेदणगुण को प्रधानता दे 
कथन किया है और दो टूक बात कह दी है--'सिद्धा ण 
जीवा ।” आचार्य ने यह तो कही कहा नही कि हम जीवत्व 
को कथंचित्‌ पारिणामिक भी मानते है और प्रसंग मे हमसे 
ओऔदयिक भावरूप जीवत्व मात्र का निषेध किया है ? इसके 
विपरीत उन्होंने इस भाव को ही स्पस्ट किया है कि उमा- 
स्वामी ने चेतन-गुण के आधार से प्ररूपणा की है। इसमे 
उनका भाव है कि--जीव में एक काल में पारिशामिकरूप 
चेतनत्व और ओदयिकरूप जीवत्व दोनों भाव है और 
उमास्वामी ने चेतन-गुणरूपपारिणामिक भाव को प्रधान- 
कर प्ररूपणा की है और सर्वथा प्राणाधार पर आश्रित 
जोवत्व (जो पारिणामिक नही है) को सर्वेधा-सर्वथा छोड़ 
दिया है। वीरसेम स्वामी जी ने इसी भाव में 'पारिणामिक- 
भावजीवत्वमवम्व्य परुविदं! न लिख 'चेयणगुणमवलम्व्य 
परूविदर्मिदि! जैसा वाक्य लिखा है और उमास्वामी ने भी 
'मोक्षप्राप्त आत्मा मे शेष ग्रुणों मे जीवत्व की जगह “सिद्धत्व' 
शब्द दिया है+-अन्यत्र केवल सम्यक्त्व शानदर्शन 
सिद्धत्वेभ्य: ।' 

यदि आचायें को 'जावत्व” कथमपि चेतन के पारि- 
णामिक रूप में स्वीकृत होता तब--जहाँ उन्होने 'सिद्धाणं 
वि जीवत्तं किण्ण इच्छिज्जदे' प्रदन का उत्तर--(मन मे 
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ऐसा भाव रखकर कि--यदि उपचार से भी सिद्धों में 
जीवत्व मान लिया जाय तो क्या हानि है?) 'उबयारस्स 
सच्चत्ताभावादों' रूपकथन द्वारा दिया, वहां वे 'सिद्धार्ण 
वि जीवत्तं किण्ण इच्छिज्जदे” का सीधा उत्तर सथ्यहा 
जीवत्तस्स।5भावों ण, पारिणामियजीवत्तं तु तत्य भत्वि एव 
रूप मे भी दे सकते थे। इससे लोगों का यह कथन भी 
फलित हो जाता कि आचाये और्दावयक और पारिणामिक 
दो प्रकार का जीवत्व मानते है और वे प्रसंग मे पारि- 
णामिक रूप जीवत्व की सत्ता मान रहे हैं। पर, स्पष्ट ऐसा 
होता है कि उन्हें सिद्धों में जीवत्व किसी भी भांति स्वीकार्य 
नहीं और इसीलिए वे सिद्धों मे जीवत्व के उपचार (करने 
मात) का भी निषेध कर रहे हैं--उपचार को ठीक नहीं 
मान रहे--“उवया रस्स सच्च ताभावादों |“ 

उक्त तथ्य तब ओर खुलकर सामने आ जाता है जब 
आचार्य यह स्पष्ट कह देते हैं कि--जीविद पुथ्वा हृदि'-- 
सिद्ध पूर्व मे जीवित थे। क्‍या, इसका यह स्पष्ट भाव नहीं 
कि सिद्ध अवस्था में वे किसी भांति भी जीवित नही कहे 
जा सकते--वे सिद्ध होने से पूर्व जीवित थे--उनमें जीवत्व 
था। यदि वास्तव में आचार्य को (लोगों की घारणा 
की भांति) सिद्धों में किसी भांति भी जीवत्व स्वीकृत होता 
तो वे 'जीविदपुव्वा' न कहकर ऐसा ही उल्लेख करते कि 
वे पहिले औदगिकरूप जीवत्व में जीवित थे और सिद्ध 
अवस्था में पारिणामिक रूप जीवत्व में जीवित हैं। पर, 
ऐसा कुछ न कह उन्होंने सिद्धों में जीवत्व का सर्वथा ही 
निषेघ कर इस मान्यता को स्पष्ट रूप में उजागर कर 
दिया कि--सिद्धो मे जीवत्व किसी भांति भी नहीं है और 
जीवन्च में पारिणामिकपने का व्यवहार भी ससारावस्था 
तक कहलाता है और बाद मे उसका स्थान चेतन---का 
शुद्धरूप 'सिद्धत्वले लेता है। फलतः--सिद्धा ण जीवा-- 


उपयोग स्वभाव :--तत्वार्थंसूत्र के कर्ता श्री उमा- 
स्वामी आचार्य ने जब जीव का लक्षण उपयोग किया तब 
एक बार फिर उन्होंने अन्य द्रव्यों की स्वाभाविक परिणति 
किस रूप में होती है इसका भी खुलासा वर्णन किया है 
और वह परिणति (जिसे उपग्रह नाम से कहा है) हर द्रव्य 
का अवश्यंभावी स्वभाव है--जीव में भी सदाकाल होनी 
चाहिए। तथाहि-'गति स्थित्युपग्रहौ धर्माधर्ंघोरुपकारः। 


२ ध, यर्ष ४०; कि ० दे 


प्राकाशस्थावगाह: । शरीरवाइमनः प्राणापानापुद्गलानां | 
सुखजीबित मरणोपग्रहाश्च । बतेनापरिण[मत्रिया परत्वा- 
परत्वे च कालस्य और परस्परोपग्रहों जीवानाम्‌ ॥-- 
गति भे सहायक होना धर्म द्रव्य का, स्थिति मे 
सहायक होना अधमं द्रव्य का, स्थान देना आकाश द्वव्य का, 
शरीर-वचन-मन-प्राणापान-्सुख-दुःख-जीवन-म रण पुदूगल 
द्रव्य का, वर्तना-परिणमन क्रिया-परत्व-अपरत्व जैसा वर्तेन 
काल का और परस्पर में एक दूसरे का उपकार केरना 
जीव द्रव्य का स्वभाव काय्ये है । आशय ऐसा कि उक्त 
द्रव्यों मे यदि निश्चित अपने-अपने कार्यं--(उपकार) रूप 
परिणमन नही होगे तो वे द्रव्य तन्‍नामद्रव्य नही कहलाएंगे। 
ऐसे में सोचना होगा कि सिद्ध भगवान अन्य सिद्ध भगवानो 
के लिए या अन्य किसी के उपकार के लिए स्वयं क्‍्य। 
करते-करराते हैअथवा कंसे करते-कराते है ? यदि ऐसे किसी 
उपकार आदान-प्रदात की उनमे सभावना बनती हो तब 
तो वे जीव हैं--कृत्छ॒त्य और सिद्ध नही ओर यदि उक्त 
सभावना नही बनती हो तो वे सिद्ध है--जीव नही । 
जीवाइच का व्यास्यान--एक प्रएन यह भी उभर कर 
सामने आता है कि यदि जीव नाम आत्मा (चेतनगुण) की 
अशुद्ध अवस्था का है और जीवत्व नष्ट हो जाता है तो 
शआचायें ने 'जीवाश्च' सूत्र क्यों कहा है और जीव की गणना 
द्रब्यो में क्यो की ? क्‍या द्रव्य का भी कभी लोप होता है ? 
प्रश्न बड़े मार्क का और तक सगत है। हा, द्रव्य का 
कभी लोप नही होता । यह बात बवीरसेन स्वामी के समक्ष 
भी रही और इस बात को उभारवामी भी जानते रहे। 
दोनो ने ही शुद्ध मूल-द्रब्य का लाप नही किया | उमास्वामी 
ने जीव के चेतनत्व को “सिद्धत्व (शुद्ध चेतन) रूप में 
स्वीकृत किया--(अन्यत्र केवल सम्यवत्व ज्ञान-दर्शन- 
सिद्धत्वेम्यः) और बीरसेन स्वामी ने चेतन रूप में स्वीकृत 
किया ---'बेदणगरुणमवलम्ब्यपरूविदर्मिदि ।/--दोनो मान्य- 
ताओ मे भेद नहीं है । 
ध्यान रहे कि तत्त्वार्थसूत्न और सभी शास्त्र मोक्षमार्ग 
के अभिलाषो अशुद्धात्माओ (जिन्हे हम जीव कहते है) 
को बोध देने की दृष्टि से ही रचे गए हैं और उन्ही के 
सवोधन में हैं। आचाये ने जब 'अवुधस्यवोधनार्थ' ससारियो 
की वर्तमान अवस्था जीवपने को लक्ष्य कर उन्हें, उनके 


झरमेकान्त 


विपरीत तत्त्व को समझाने के लिए “अजौव कायाघर्माधर्मा- 
काशपुद्गला:” सूत्र रचा, तब उन्हें उक्त निदिष्ट अजीव 
शब्द से विपरीत (उस जोड़ी का) शब्द देना भी जरूरी हो 
गया और इसीलिए उन्होने 'जीवाश्च' सूत्र की रचना की | 
ओर प्रारम्भिक आचार्यों की दृष्टि भी यही रही--सब ही 
ने अशुद्ध को समझाने के लिए उसी के माध्यम से कथन 
किया | यदि प्रथम सूत्र में वे “अचेतनकाया:' जंसा सूत्र 
कहते तो “जीवाश्च' की जगह “चेतनाश्च” भी कह देते । 
पर चेतन कहते कैसे ? और किसको ? जब कि उपदेश-पात्र 
की वर्तमान--अवस्था अशुद्धमात्र हो और उस काल 
चेतनत्त्व पर उसकी पकड़ ही न हो । यत:--जब जीव की 
पकड़ जीवत्व (प्राणधारणक्त्व) मात्र तक सीमित हो तब 
वह शुद्धचेतनत्त्व (स्वभावी दशा) को कहाँ, कंसे पकड़ 
सकता था और अशुद्ध चेतन को चेतन जैसे शुद्ध सबोधन से 
संवोधित भी कंसे किया जा सकता था |! 

सुत्न में प्रादि शब्द :--अभी तो हम “भोपशमिकादि 
भव्यत्व/ना च' के भाव को ही नही पकड़ पा रहे हैँ। जहा 
आचाये ने कर्मक्षय के बाद की आत्मअवस्था का वर्णन 
करते हुए बतलाया कि उस अवस्थ। भे ओपशमिक आदि 
भाव भी नही रहते--बहा उनका भाव समस्त पाँचों भावों 
के अभाव होने से है ओर इस सूत्र मे “आदि' शब्द देकर 
उन्होने स्पष्ट भी कर दिय। है। सूत्र मे यह तो कहा नही 
कि आदि शब्द मे पारिणामिक का ग्रहण छोड़ «्या गया 
है। 'आदि' शब्द में तो सभी पाँचो भावों का ग्रहण न्याय्य 
ठहरता है। फलत:--हमा री दुष्ट से सूत्र में 'भव्यत्वाना 
च' का ग्रहण (जेंसा कि माना जा रहा दे---) 'पारिणामिक 
भावो मे से भव्यत्व , नाश होता है और जीवत्व शेष 
रहता है! यह बताने क लिए नही मालुम हाता अपिदु बह 
इस शका के निवारण के लिए मालुम होता है कि कोई यह 
न समझ ले कि--पारिण।मिक भाव हाने से भव्यत्व मोक्ष 
मे रहता होगा। आचार्य का भाव ऐता रहा है कि भव्यत्व 
भाव जीव का है शुद्ध आह्मा का नहीं ओर वह भाव भी 
जीवत्व की भाति छूट जाता है। क्‍यों कि--ये बात उमा- 
स्वामी मद्दाराज के ज्ञान से भी अछूती नहीं थी कि 
जीवत्वभाव की भांति भव्यत्व भी भौदायक है। इस बात 
को वीरसेन स्वामी ने तो स्पष्ट रूप मे खोलकर सामने ही 


'सिद्धा न जीवा--धवला 


रख दिया। वे बलवान आचाय॑े थे और “उत्तरोत्तरं दलीय:' 
की श्रेणी मे भी थे | वे कहते हैं-- 


“प्रघाईकम्मच उक्कोदय जणिदमसिद्धत्तं णाम । त॑ दुविह- 
तत्व जेसिमसिद्धत्तमणादि-अपज्जवसिदं ते अभव्वाणाम । 
जेसिमवरं ते भव्वजीवा । तदो भध्वत्तममव्यत्तं च विवाग- 
पच्चइय चेव--घवला पुस्तक १४।५।६।१६ पृष्ठ १३ 

चार अधघातिकर्मों के उदय से उत्पन्त हुआ असिद्ध- 
भाव दो प्रकार का है'"'****** इनमे से जिनके असिद्धभाव 
भनादि अनन्त है वे अभव्यजीव हैं और जिनके दूसरे प्रकार 
का है वे भव्यजीव हैं। इसलिए भव्यत्व और अभव्यत्व 
ये भी विपाक (कर्मोदय) प्रत्यापिक हो हैं । 

फिर, पारिणामिक भाव को स्वभाव-भाव माने जाने 
का जो चलन है, वह कमपिक्षी न होने के भावमात्र में हे* 
और अभशुद्ध चेतन (जीव) के ही भाव में है--चेतन के 
सदाकाल रहने वाले (ज्ञानादि की भांति) स्टभाव-भाव में 
नहीं है। यदि पारिणासिक भाव का भाव सदा काल भावों 
च्षेतन का स्वभाव होता तो पारिणामिक होने से भव्यस्व 
भी कभी नही छूटना चाहिए था जो कि छूट जाता है। 
यह भी ध्यान रखना चाहिए कि यदि आचार्यों को सिद्धा- 
वस्था भे जीवत्व इष्ट होता तो वे “ओोपशमिकादि 
भव्यत्वानां च सूत्र के स्थान पर ओपशमिकादयश्च जीवत्व 
ब्ज्य! सूत्र जेसा कथन करके वहां जीवत्व के अस्तित्व की 
स्पष्ट घोषणा करते । पर उन्होने ऐसा कुछ न कह कर 
सूत्र में आदि' शब्द से सभी भावों के अस्तित्व का निषष 
ही किया है ओर जीव के पारिणामिकभाव भव्यत्व का भी 
निषेध (भ्रमनिवरणार्थ ही--जैसा हम ऊपर लिख चुके है) 
किया ८ । ऐसी स्थिति मे यह विचारणीय आवश्यक हो 
गया है कि उक्त आदि शब्द की परिधि से पारिणामिक 
भाव को वजित रखना क्यो और किस भाव में लिया जाने 
लगा ? जबकि 'भ्रादि' शब्द सदा ही अशेष के ग्रहण का 
सूचक रहा है ? निवेदन है कि ' दि आचाये उमास्वामी को 
उक्त भाव मान्य रहा तो उन्होंने सर्व सन्देहों को दूर करने 
और निश्चित स्थिति को स्पष्ट करने वाला 'औपशमिकाद- 
यश्चल्बा रः भव्यत्यं च! ज॑सा सूत्र ही क्यो नहीं बना दिया? 
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सभी अ'चार्य मान्य हैं। प्रस्तुतप्र संग तो वीरसेन स्वामी के 
मन्तव्य की पुष्टि मात्र का है--किसी के विरोध का नही | 

स्व तत््वम्‌ :--जब हम जीव में बतलाए गए पांचों 
भावो संबंधी सूत्र 'भोप्शमिक क्षायिकों भावों मिश्रश्च 
जीवस्य स्व-तत्त्वमौदयिकपा रिण।मिको च' पर विच(र करते 
हैं तो (मे इसमे 'जीवस्य स्वत्तत्वम्‌ शब्द से स्पष्ट निश्चय 
हो जाता है कि उक्त पांचों भाव जीब के ही स्व-तत्त्व 
हैं-चेतन के स्व-तत्त्व नहीं है--भौर इसीलिए जीव 
अवस्था में इनका होना अवश्यभावी है, यदि ये भाव नहीं 
हैं तो वह जीव नही है। साथ ही यह भी है कि ये पांचों 
भाव जीव मे होते हैं और शुद्धावस्था मोक्ष मे इनमे से 
कोई भो भाव नही हैं--वहां कर्मोंके क्षय-क्षयोपशम आदि 
जैसी विवक्षा को भी स्थान नहीं है। स्मरण रहे कि 
वस्तु के शुद्ध स्वरूप मे--जो कथन मे न आ सके ओर 
फेवल अनुभव का विषय हो, उसमे विवक्षा कोई स्थान 
नही रखती, अस्तु । 

फिर, यह भी विचारना होगा कि स्व और तत्त्व जैसे 
दो शब्दों की सूत्र में कया आवश्यकता थी, सूत्र में केवल 
स्व! देने से ही निर्वाह हो सकता था। पर आचाय॑ं ने 
'तत््वम्‌' जोडकर यह स्पष्ट कर दिया है कि--'तस्य 
भावस्तत्त्वम--य-पदार्थ: यथा शभ्रवस्थितस्तस्य लथेथ 
भवनस्‌ |-“ जो जिस रूप मे स्थित है उसका उसी रूप में 
होना तत्त्व है। उक्त स्थिति में जीव के पांचों भाव 
जीव के स्व-तत््व है और जीव में ही होते हैं, शुद्ध 
चेतन में नहीं। फलत:--यदि इन भावों से जीव का 
छूटना स्वीकार किया जाता है तो वह जीव ही नहीं 
ठहरता--जिसे हम चेतन कह रहे हैं उस शुद्ध रूप में आ 
जाता है। इसीलिए कहा है--'सिद्धा ण जीवा”' चेयण- 
गुणमबलम्ब्यपरुविदमिदि ।! 

हमें श्री वी-सेनाचार्य वैसे ही प्रमाण हैं जैसे कुन्दकुन्द 
प्रभति अन्य अ चार्ये। हम सभी को मान देकर तस्व-वितन 
कर रहे हैं-यदि किन्‍्ही को चितन मात्र ही असह्य हो 
ओऔर वे सम्यर्दृष्टि के लिए निर्धारित “तत्त्व-कुतत्त्व पिछाने” 
का अनुसरण न करें--तो हम कया करें, हम तो विचार के 
लिए ही कह सकते हैं । (क्रमशः) 


+ यद्यप्येतदशुद्धपारिणामिकत्रय व्यवह्यारेण संसारि जीवे5स्ति तथा सब्बे सुद्धा हु सुद्धणभया इतिवचनाच्छूद्धनिश्चमेन 
मास्तित्रयं, मुक्तजीवे पुनः सर्वर्थव नास्ति द्र० टी० १३॥३५॥११ 


जरा सोचिए ! 


१. निर्दोष मुतित्व का उपक्रम 


परमपूद्य चारित्र-चक्रवर्ती आचाये शान्ति सागर जी 
महाराज सच्चे मुनि थे और उनकी साधना खरी थी, वे 
परीषहों के सहन में सक्षम थे | उन्हें यह भी लगन थी 
कि मुनि मार्ग की धारा अविच्छिन्न बनी रहे और निर्मल 
रहे । वे मुनियों की बढ़वारी और स्वच्छशासन के पक्ष- 
पाती थे। फलतः--वै साधुचर्या में क्ुल्लक तक को भो 
सवारी डोली आदि का निषेध करते थे और सस्याओो के 
रख-रखाव, चन्दा, चिट्ठा श्रादि आडम्बर जुटाने के भी 
सख्त खिलाफ थे । पर, आज वे बातें नहीं रही । आज 
कई दिगम्बर साधुओ में आचार के प्रति व्याप्त शिथिलता 
को लक्ष्य कर चिता व्याप्त थी कि--किस प्रकार मुनि- 
माग निर्दोष रह सकेगा ? क्योकि साधु-पद सर्वथा यम! 
रूप होता है, जो एक बार ग्रहण कर छोड़ा नहीं जा 
सकता--जीवन भर उसका निर्वाह होना चाहिए*। ऐसे 
में हमारी दृष्टि भी उधर न जा सकी कि किंस प्रकार 
मुनि अपने पद का त्याग कर सकता है ? श्रव 'तोथंकर' 
पत्रिका के माध्यम से दीक्षा-त्याग के नीचे लिखे तथ्य 
समक्ष आए हैं-- 

“साधु पद छोड़ने की व्यवस्था भी हमारे यहाँ है । 
तीन अवस्थाएँ हैं--किसी ने दीक्षा ली और वह कुमार है, 
बाल ब्रह्मचारी है तो तीन प्रावधान हमारे सविधान में 
हैं--पहला यह कि यदि उससे परीषह सहन नहीं होते हैं 
तो यह गुरु आज्ञा लेकर घर जा सकता है यानी पद छोड़ 
कर परिवार में लौट सकता है; इसरे, माता-पिता के इस 
आग्रह पर कि उसकी परिवार के लिए जरूरत है, आचार्ये 
उसे पद त्याग की अनुमति दे सकता है; और तीसरे यह 
कि यदि देश के लिए उसकी आवश्यकता है तो राजाज्ञा 
से राजा भी उसे पद छुड़वा कर ले जा सकता है; परन्तु 
ध्यान रहे ये तीनों स्थितियाँ कुमारावस्था में दीक्षितों के 


लिए ही बनती हैं ।'” 
“(थृकर' वर्ष १७, अंक ३-४, पृ० २१-२२ 

यदि यह सक्त है और उक्त प्रावधान दीक्षा-त्याग में 
आगम सम्मत है तो इनमें दूसरे तीसरे प्रकार के अवसर 
विरले ही मिले - हां, परीसह न सह सकने के अवसर 
अधिक दृष्टिगोचर होते है। प्राय: अधिकांश मुनि परीषह 
सहने से जी चुराते हैं ओर वचने के लिए भांति भांति के 
बहानों से आडम्बर जुटाते देखे जाते है। ऐसे कुमार 
(अविवाहित) मुनियों को सोचना चाहिए कि बे जिन-मार्गं 
को दूषित करें या आचाये के आदेश से दीक्षा छोड़ दें ? 
हमारी दृष्टि से तो उनको पद छोड़ देना ही अच्छा होगा । 
ऐसे मुनियों को यह प्रावधान भी देख लेना चाहिए कि 
जिनको गुरु उपलब्? न हों वे किसकी आकज्षा लेकर पद 
छोड़ेंगे ? इसके सिवाय कोई प्रावधान उनके विषय में भी 
देखना चाहिए जो कुमार नही हैं। क्योकि परीषह न सह 
सकने की कायरता बहुत से अक्रुमार साधुओ में भी देखी 
जाती है । 

यदि उक्त विधि कारगर हुई तो हम अवश्य समझेंगे 
कि पृज्य आचाये शान्ति सागर जी ने मुन्ति मार्ग की जिस 
परम्परा का पुन: सृत्रपात किया, उस परम्परा के संरक्षण 
में यह बडा ठोस कार्य होगा और शिथिलाचारियों की 
छेटनी हो जायगी और इसकी बधाई “'तोथंकर' को 
जायगी । हाँ, उक्त प्रावधान के आगम प्रमाण अवश्य 
प्राप्त कर लिए जाय ओर उन्हें उजागर किया जाय । 
हमने आगम में ऐसा नहीं देखा । 

हमारी दृष्टि से जैनियों मे दो प्रकार के पश्वत्तों का 
विधान है--एक 'नियम' रूप और दूसरे 'यम” रूप । जो 
ब्रत “नियम” रूप होते हैं, वे काल मर्यादा में बंधे होते हैं 
ओर समय पूरा होने पर स्वयं छुट जाते हैं। यदि ब्रती 
चाहे तो उन्हें कुछ काल के बन्घन में पुन घारण कर 


* 'यावज्जीब यमो शियते---रत्नक० ३-४१; यावज्जीबं यमो शझेय:--उपा० ७६१; धर्मेंसं० श्रा० ७-१६; यमस्ततन्र 
यद्या यावज्जीवनं प्रतिपालनम्‌ । दैवाद घोरोपसरगगेंडपि दुःखे वा मरणावध्चि:--लाटीसं० ५-१५६॥ 


जरा-सोचिए . 


सकता है। पर, मुनि का पद “यम' रुप होता है जो एक 
बार धारण कर छोड़ा नहीं जा सकता--जीवन भर 
उसका निर्वाह करना पड़ता है। जैसे--'ब्रह्मगुलाल' ने 
राजा के भादेध्व से स्वांग दिखाने हेतु मुनि का वेद्द 
धारण कर लिया। स्वांग के बाद ज्ब उन्हें राजा ने 
कपड़े धारण करने को कहा तो “ब्रह्म गुलाल ने स्पष्ट जबाब 
दिया कि--“यह वह वेष है जो एक बार धारण कर 
छोड़ा नहीं जा सकता” श्रौर वे वन को चल दिए। 


ऐसी स्थिति में यदि कोई 'यम' रूप मुनि के ब्रत को 
छोड़ने का उत्सगें मांग ओर वह भी गुरु आज्ञा लेकर 
छोड़ने का विधान बत्तलाता हो तो उसे आगम-सम्मत 
महीं माना जा सकता, अपिनु उसे पद भ्रष्टता का द्योतक 
ही माना जायगा और पद-पअ्रष्टता मे आचाये के आदेश 
लेने जेसी बात करना केवल मनस्तोष और बहाना ही 
होगा कि---अमुक मुनि, अमुक झआाच' ये की आज्ञा से पद- 
अभऋष्ट हुत आदि। हम तो समझे हैं कि कोई आचार्य 
किसी की गिरावट के लिए अनुमोदना नहीं कर सकता 
प्रपितु वह सभी का स्थितिकरण करने का अधिकार 
रखता है--ऐसे मे यह स्पष्ट है कि वर्तमान मे जो पद में 
स्थितमुनि परीषह सहन न कर सकने के कारण बाह्या- 
डम्बरों मे लिप्त हों वे आचारहीन कहलाएँगे और जो 
दीक्षा छोड देंगे वे पदश्नष्ट अर्थात्‌ पलायनवादी कहलाएगे--- 
जब कि आचार्य कभी भी परथश्रष्ट होने का समर्थन नहों 
कर सकते । हाँ, परिस्थिति वश वे ऐसे मुनि को सध से 
निष्कासित कर सकते है, उसके उपकरण छीव सकते है । 
अ्रष्टता में आज्ञा अपेक्षित नहीं होती । जो भ्रष्ट होना 
चाहें वे स्वय पद छोड़ सकते हैं । 

मुनिगण में व्याप्त शिथिलाचार को पोषण देने वाले 
कुछ लोग यह भी कहते सुने जाते है कि क्षेत्र और काल 
के अनुसार बदलाव स्वाभाविक है। ऐसे लोगो को सोचना 
चाहिए कि वे अपनी इस बात को नग्तता के परिवेश में 
भी क्‍यों नही देखते ? यदि क्षेत्र और काल शिथिलता मे 
आड़े आते है तो वर्तमान सन्दर्भ मे नग्न-वेश आड़े क्‍यों 
नहीं आता ? यत्त.---प्राज तो अधिकाश जनता नग्नता 
को हेयकी दृष्टि से ही देखती है। पर ध्यान रहे कि 
प्रमें अपरिवर्तनीय होता हैं --उसमें क्षेत्र और काल आड़े 


नहीं आ सकते । यही कारण है कि अद्यायधि दि० सुनिः 
रूप क्वचित्‌-क्यचित्‌ हमारी दृष्टि में आता रहा है। यदि 
शिविलता के निवारण के प्रति हमारी जागरकता हो तो 
मुनिधर्म व वेष आज भी निर्मेल बना रह सकता है। 
आ्राचार्य का अधिकार दीक्षा छोडने की अनुमति देने-- 
भ्रष्ट करने मे नही, अपितु स्थितिकरण मात्र तक सीमित 
है । जैसे कि वारिषेण मुनि ने पुष्पडाल का स्थितिकरण 
किया । टदि कोई मुनि अपना पद छोड़ना चाहे तो उसे 
कौन रोक सकता है, स्वयं छोड़ दे ताकि भुनिमार्ग शुद्ध 
बना रहे । 

साधुओं में शिथिलता का कारण बताते हुए एक 
सज्जन ने कहा--'श्रावक तो साधुओ को दोष देते हैं पर, 
सब दोष श्रावकों का है- 'ज॑ंसा खाए अन्न वंसा होवे 
मन ।! प्राय, कई श्रावक काले धन की कमाई करते हैं, मुनि 
भी आहार उसी घन से करते हैं और मुनियों में अन्न के 
प्रभाव से आचार-शिथिलता आती है। श्रावक सफेद धन 
से आहार बनाएँ तो मुनि भी सच्चे साधक हों ।' 

हम इसके विपरीत सोचकर चलते है--णजब साधु 
जानता हो कि इस प्रकार का अनीति से अजित दान 
शिथिलता उत्पन्त करता है तो वह ऐसी घोषणा क्यो 
नही करता कि यदि मुझे न्‍्याय-नीति की सच्ची कमाई से 
कोई दान देगा तो लूगा अन्यथा मेरा लम्बा अतशन 
चलेगा । इससे साधु को परीषह सहना तो होगा, पर कुछ 
समय में गिने-चुने महनती श्रावक--चाहे वे गरोब मजदूर 
मी क्‍यों न हों? अवश्य मिल जाएँगे--जैनियों में अभी 
भी प्रामाणिक लोग हैं और धर्मश्रद्धालु भी । मुनि के उक्त 
मार्ग अपनाने से काले धन्धे वाले स्वय छेंट जाएँगे। 
स्मरण रहे कि मार्ग साधु की कमजोरी से ही बिगड़ा है ? 
पर, कहे कौन ? आज तो द्रव्य की श्रोर दोड़ है, उत्तम 
ब्यजनो के भ्रःहार का जोर है और कई साधुओं ने 
संस्थाओं के भवन-निर्माण, रख-रखाबव ओोर धघुँ,धार 
प्रतिष्ठा प्राप्तिकि साधन जुटाने जैसे कार्य भी पकड़ रखे 
हैं--जिन्मे प्रभूत धन काले धन से ही आ सकता है, एक 
नम्बरी कमाई करने वाला तो इस युग मे पेट-भर रोटी 
कपड़ा कमा ले यही काफी है । 

“सांइ इतना दीजिए, जामें कुटंस समाय। 

मैं भी भूखा न रहूं, साधु न भूखा जाय ॥” इस रूप 


३२, वर्ष ४०, क्ि० है 


की भावना भो गरोब ही रख सकता है। सोचिए, 
असलियत क्या है ? कहीं दो नम्बरी द्रध्य से संपादित सभी 
गतिविधियाँ खोखली तो न होंगी, प्रभूत काले धन से 
निर्मित भवन मठाधीशों के मठ तो न बन जाएँगे ? जरा- 
सोचिए ! हम तो मुनियों की बात के श्रद्धालु हैं एतावता 
हमें ऐसी सम्भावना बने तो ब्याशएचये नहीं । 


२. जिनवाणशी का संभावित भावी रूप ? 


वर्तेमान में जेसा वातावरण बन रहा है, उससे 
संभावना बढ़ी है कि वह दिन दूर नहीं, जब जिनवाणी का 
स्थान पंडित वाणी को मिल जायगा और पण्डित व।णी ही 
जिनवाणी कहलाएगी। आज स्थिति ऐसी है कि लोग 
आचार्यों की मूलभाषा -प्राकृत, संष्कृत से दूर--पंडितों 
के भावानुकूल--भाषावद्ध अनुवादों को पढने के अभ्यासी 
बन रहे हैं भौर ऐसे कई अनुवादों के कारण विवाद भी 
पनप रहे हैं। एक दित ऐसा आयेगा कि हभारे हाथ में 
विवाद की जड़ अनुवाद मात्र रह जाएँगे और मूल जिन- 
वाणी की संभाल कोई भी न करेगा । 


ऐसे में आवश्यक है कि पडित गण जनता के समक्ष 
मूल के साथ मूल का शढ्दार्थ मात्र लिखित रूप में प्रस्तुत 
करें । यदि किन्‍्हरी को व्याख्या करनी इृष्ट हो तो मोखिक 
ही करें--ताकि गलत रिकाई की संभावना से बचा जा 
सके । यत; व्याब्या में विपरीतता के सभावित होने से 
उसका होता भविष्य मे जिनवाणी को ही दूषित करेगा। 


आज स्थिति ऐमी है कि पंडित-निर्माण की परम्परा 
खण्डित हो रही है और इती कारण शुद्धात्मा की चर्चा तक 
में लीन अनेक अपण्डित भी अपने को पडित मान, अपनी 
कषाथो के पोषण मे लगे हैं। कई भले ही बाह्य चारित्र को 
पाल रहे हों तो भी क्‍या ? कट्दयों का भन्तरंग तो मेला ही 
देखा गया है--कषायों का पुंज । 

आज की आवश्यकता है पल्लउग्राहिपाण्डित्यं के स्थान 
पर मूलभाषादि, सँद्धान्तिक ठोस पण्डितों कौ--जिनकी 
ओर से समाज ते आंखें मूंद रखी हैं। आज परिपक्व 
पंडितों तक की बीमारी और बुढ़ापे में भी दु्दंशा है--भले 


लनेकारन्त 


ही उन्हें अतीत में अभिनन्‍्दन ; सन्‍्मान भेंटे और जयकारे 
मिले हों ? समाज में छात्रवृत्ति फंड हैं, विधवा सहायता- 
कोष हैं, अस्पताल अनाथालय ओर उदासीन जैसे 
उदासीनाश्रम भी हैं ; पर किसी ने पंडितों की वृद्ध और 
असहायावस्था में उन्हें सम्मानपूर्वक जीवन बिताने के लिए 
कोई सहायता फण्ड खोल रखा हो तो देखें । हाँ ऐसा तो 
है कि जब तक पडित काम करता रहता है तव तक समाज 
उसे वेतन देता है--नौकरी-ड्यूटी-चाकरी के रूप में । 
इसमें इतनी तक समझ नही कि पडित के प्रति उक्त शब्दों 
के प्रयोग से घुणा करे और मासिक को पुरस्कार, दक्षिणा, 
या आनरेरियम के नाम से पुकारे ! ऐसे में कैसे होगे पडित 
तेयार ओर क्यों करेंगे वे अपनी पीढ़ी को, अपने जैसा 
बनने के लिए प्रोत्साहित ? क्या, गुलामी करके भी भूखों 
मरने के लिए ? जरा सोचिए । 
->सपादक 


३. क्या त्रिगुटा तथ्य नहीं ? 

“धर्म भी एक धन्पे के रूप भे विकसित हो रहा है । 
तीथेंकरों या उनके सेवकों को सुख दुख का कर्ता हर्ता 
बना देने से घमं अनेक लोगो के लिए आजीविका का 
अच्छा साधन बन गया है। कोई गृहस्थाचार्य के रूप में 
तो कोई मन्त्र-तन्त्र वेत्ता बनकर धन बटोर रहे है । मत्रित 
अंगुठियो, ताबीजों एवं यंत्रों की बिक्री एक अच्छा घन्धा 
बन गया है। धर्म की ओट में पल रहे और तेजी से बढ़ 
रहे इस गोरखधन्धे का सूत्रधार एक श्रिगुटा है। ज्ञान- 
चारित्र से रहित वे नव धनाढ्य जो पँसे के बल पर 
समाज के नेता बनना चाहते हैं इसके संचालक है। धर्म 
से भ्राजीबिका चलाने वाले गृहस्थाचायं ओ९ शिथिलाचारी 
त्याषो-ब्रत्ती इनके सहयोगी है । तीन वर्ग एक दूसरे के 
हितो का पृष्ठ पोषण करते हुए समाज को अंधेरे पे धकेल 
रहे हैं। 

जब कोई कार्य आजीविका या प्रतिष्ठा का साधन 
बन जाता है तो व्यक्ति उसे हर कीमत पर बचाने का 
प्रयास करता है। यह ज़िगुटा वर्तेमान में ऐसा ही कुछ 
कर रहा है। धामिक पत्र-पत्रिकाएँ जिन्हें अहिसा, प्रेम, 


लरा-सोचिए ३३ 


सदाचार का सन्देश वाहक होना चाहिए । समाज में धुणा 
हेष फैलाने का माध्यम वन रहो हैं। 


अब तो चातुर्मास के साथ समाज का धन गाजे-बाजे, 
पैम्पलेटबाजी व प्रदर्शन में बर्बाद होता हैँ। जैनियों का 
आचार व्यवहार इतना गिर गया है कि जैन पकौड़ी 
भ्ण्डार, गोभी और प्याज से दुकान सजाते हैं। जेन नाम 





के साथ अन्तगेंभित वीतरागता, अहिसा, सदाचार अपरि- 
ग्रह, नीतिगत व्यवहार, घारषाएँ जीवन से तिरोहित हो 
रही हैं । समाज का नेतृत्व विद्वानों व त्यागियों के हाथों 
से निकल कर सेठों के हाथों में जा रहा है। सब संस्थाओं 
के संचालक एक तरफ से धन बटोरने में लगे हैं।” 


-(जैन-सदेद १३-८-८७ पृ० ४; ८ से साभार) 





(पृ० २२ का शेषांश) 


शैय्या पर हैं। शास्त्र की गद्दी पर बंठकर घर्मचर्चा 
करने वाले/समझाने वाले विद्वानों की कमी आ गई है। 
फलत: विद्वानों का नेतृत्व समाज पर नहीं रहा धनिकों का 
हो गया, जो धर्म तत्व की गूृढता को नहीं समझने वाले 
हैं। धमंश हुए बिना उनका नेतृत्व धर्म शून्य ही हो । । 
उन्हें अपनी नेतागिरी राजनीति आदि के उपदेश प्रिय लगते 
हैं और उनसे कई ब्रती भी प्रभावित रहते हैं, उन्हें उत्सव, 
विघान, पंचकल्याण कराने की, शिष्य परिवार बढ़ाने की 


िफाभाभअक्रमक्रफ््माभअाककफफक कफ फछ 
जोलों अष्ट कर्म को विनाश नाह सर्वथा, 
तौलों अन्तरातमा में घारा दोई बरनी। 
एक ज्ञानधारा एक शुभाशुभ क्ंधारा, 
बुहूँ को प्रकृति न्यारी-त्यारो धरनों॥ 


#फफकर्रफझक्षफफ्फ््रक्रआफ 





इतनो विशेष जु करमधारा बन्धरूप, 
पराधीन सकति विविध बंध करनो। 
ज्ञानधारा मोक्षरूप मोक्ष को करनहार, 
दोष को हरनहार भो समुव्र तरनों॥ 


फक्षरफक्रफक्रफ्क्रफक्फ्र॥कक#र्फाकक्रफक्थफ 


लालप्ता रहती है। चाहे शिष्य कसा ही हो । बिना तपाये 
सोना नहीं बन सकता । 
आवश्यक है-इन बातों पर हम विचार करें। वास्त- 
विक धर्म चलता रहे-पथेजछ घर्म नहीं हो। काश ! समाज 
धर्मात्मा वृद्धजन इन बातों पर विचार करें-युवकों को 
तदनुकल ढालें-ताकि जेनागम की अविडिछत्न धारा बहुती 
रद्दे । और सब जेन मद्दावीर के शासन के नीचे चलते रहें । 
(वी र-बाणी से साभार ) 


#काफाफफ्रफक्रफककफफ्कफक 
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धीर सेवा मन्दिर का श्रेमासिक 


नेकानए 


(पत्र-प्रवर्तंक : श्राचार्य जुगल किशोर मुख्तार 'युगवीर”) 
वर्ष ४० : कि० ४ अक्तुबर-दिसम्बर १९८७ 
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प्रकाशक : 


त्रोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्लोी-२ 


--जिनवाणों के अथक उपासक-- 


स्व० श्री पं० कलाशचनद शास्त्री के प्रति: 
“>श्रद्धां जलि--- 


सिद्धान्ताचाय स्व० पं० कैलाशचन्द्र जी शास्त्री जैन-विद्वत्समाज के भव्य दंदीप्यमान एक ऐसे नक्षत्र थे 
जो अपनी दीप्ति से धर्म की ज्योति को अपूर्व ढंग से जगमगाते रहे--कभी जैन-संघ के माध्यम से, कभो जैन-सन्देश 
के माध्यम से, तो कभी जनता के निमन्त्रणों के माध्यम से । स्याह्ाद महाविद्यालय के माध्यम से विद्या के क्षेत्र मे 
जैसी क्रान्ति उन्होंने की उसकी मिसाल अन्यत्र नही। ने जाने कितने अबोधों को उन्होंने बोध दिया ? उनमें कितने 
हो तो आज भी उनकी जगाई ज्योति को कायम रखने में संलग्न है ओर समाज की सेवा मे तत्पर । खच पूछ तो 
पण्डित जी के बाद की विद्वत्पीढ़ी के बर्तमान अधिकांश विद्वान पण्डित जी की जागरुकता और लगन के ही फल है । 
पण्डित जी ने जैसी साहित्य सेवा की वह जग जाहिर है। वे सच बात के कहने मे भी कभी चूके नही और ना ही 
कभी किसी से भयभीत हुए । उनके अभाव को पूर्ति स्वेथा असम्भब जंसी है । 


पण्डित जी ने स्थाद्वाद विद्यालय में स्वयं अध्ययन कर बाद में लगभग ५० वर्षों से अधिक काल प्रधाना- 
चार्यत्व में बिताथा । इस बीच उन्होंने विद्यालय के लिए समाज से प्रभूत घन भी जुटाया । वे जो लाए सब विद्यान 
लय को ही समर्पित किया--अपने पास रंच भो नही रक्‍्खा | उन जैसा कृतज्ञ विद्यार्थी और कतंव्य-परायण प्रधाना- 
चार्य--'न भूतो न भविष्यत्ति । 

पूज्य बड़े वर्णी जी के शब्दों में पण्डित जी विद्यालय के प्राण थे--'“विद्यालय सो पण्डित जी और पण्डित 
जी सो विद्यालय ।” यही कारण है कि पण्डित जी की मानत्तिक और शारीरिक शिथिलता के साथ ही विद्यालय भी 
क्षीणता को प्राप्त होता जा रहा सा दिखता है । हमे तो अब यह आशंका सी भी होने लगी है कि प्रृज्य वर्णी जी द्वारा 
लगाया ओर पण्डित जी द्वारा पल्‍लवित किया विद्यालय रूपी उद्यान कही मुरझा न जाए; या कही कोई बानर सेना 
इसे उजाड़ ही न दे । इसकी संभाल समाज को करना है और समाज की यह भो जिम्मेदारी है कि वह पण्डित जी के 
आदर्शों को सामने रखकर उन जैसे विद्वान तैयार करने का संकल्प ले । 


वीर सेवा मन्दिर के समस्त अधिकारी सदस्य एवं कार्यकर्ता व 'अनेकान्त' के सम्पादक त्रय पण्डित जी के 
प्रति सादर श्रद्ाजलि अपित करते हुए उनकी ग्रात्म-शान्ति की प्रार्थना करते है। पण्डित जी से बिछुड़े परिवार 
के प्रति संस्था की हार्दिक संवेदनाएँ । 


--सुभाषचन्ध जैन 


महासचिव 
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परमागमस्य बीजें निषिद्धजात्पन्धसिन्धु रविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमयनं नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥ 





वर्ष ४० .. बीर-सेवा मन्दिर, २९ दरिया्गज, नई दिल्‍ली-२ | अवटूबर-विसम्बर 
किरण ४ वीर-निर्वाण सवत्‌ २५१३, वि० स० २०४४ हे १६६७ 
शान्तिनाथ स्तोत्रम्‌ 


अलोवशाधणिपतित्वसूचन पर लोकेदवररदभुत्त, 

यह्योपयु हरीन्दुमण्डलनिभ॑ छन्नत्रयं राजते । 

श्रश्रान्तोदगतकेवलोज्जवलरुचा निभंत्सिताक प्रभ॑, 

सो इस्मान्‌ पातु निरझजनो जिनपतिः श्रीशञान्तिनाथ: सदा ॥१॥ 

देवः सवंविदेष एप परमणो नान्यस्त्रिलोकीपतिः, 

मन्त्यस्पेव समस्ततत्त्वविषया वाचः सतां संमत: । 

एतद्बोषपतीव यस्य विबुधस्ताडितों दुन्दुभिः, 

सो 5स्घान्‌ पातु निरझजनो जिनपति: श्रीक्ञान्तिनाथः सदा ॥२॥ 

- पद्मनन्याचार्य 
अर्थ-जिन शान्तिनाथ भगवान के ऊपर इन्द्रों के द्वारा धारण किए गए चन्द्रमण्डल के समान तीन 

छत्र तीनों लोकों की प्रभुता को सूचित करते हैं और जो स्वय निरन्तर उदित रहने वाले केवलज्ञान रूप निर्मेल 
ज्योति के द्वारा सूर्य की प्रभा को तिरस्क्ृत करके सुशोभित है। पाग रूप कालिमा से रहित वे श्री शान्विनाथ 
जिनेस्द्र हम लोगों की सदा रक्षा करें । जिनकी भेरी देवों द्वारा ताडित होकर मानो यही घोषणा करती है कि 
तीनों लोको के स्वामी और सर्वेज्ञ श्रीशान्तिनाथ जिनेन्द्र ही उत्कृष्ट देव है और दूसरा नहीं है तथा समस्त 
तत्वों के यथार्थ स्वरूप को प्रकट करने वाले इन्हीं के वचन सज्जनों को अभीष्ट हैं, दूसरे किसी के भी 
बचन उन्हें अभीष्ट नहीं है। पापरूप कालिमा से रहित ऐसे श्री शांतिनाथ जिनेन्द्र हम लोगों की सदा रक्षा 
करें ॥ १, २॥ 


हव० श्रो पं० कलादाचनद्र शास्त्रों के प्रति श्रद्धांजलि : 


आधुनिक पांडित्य का चरमोत्कर्ष 


पॉडित्य से परीक्षोत्तीर्ण पाडित्य-- 

मुल-क्रमणा सम्कृति में गृहस्थ के छह नित्यक्ृत्यों या 
क्लावश्यकों मे स्वाध्याय का स्थान महत्वपूर्ण है। इस 
परभ्परा के कारण हो श्रृतत्रर आवार्या, भट्ट रतो और 
विशिष्ट विद्वानों के यूग की समाप्ति के बाद भी मूल 
जिनधर्मी (दिगम्दरी) समाज परे जंन-वाहः्गप के सभीर 
स्वाध्यायी विद्वान होते आये है। आवार्यकल्प पं० टोडर 
मल जी, आदि इस परम्परा के आधुनिक निदर्शन है। 
भारत के बौद्धिक-जागरण, (वीनेस।२) के साथ-साथ 
प्राच्य-मध्ययन को महत्व मिलने पर जिनधर्भों और जिन- 
सम्प्रदायी (श्वेताम्बरी) समाज में भी परीक्षोत्तीर्ण विद्वानों 
की ओर ध्यान गया । इस परम्परा में भरुरूवर पूज्य श्री 
१०४ गणेशवर्णों अग्रणी थे। क्योंकि काशी के स्याद्वाद 
महाविद्यालय ने ही वाराणसेय गवरनंमेट सस्कृत कोलेज 
तथा बेंगाल-संस्कृत ऐसोसियेशन' कलकत्ता 4 परीक्षाओं 
को दिलाता प्रारम्भ किया था। ग्रु्वर गणेशवर्णी जी का 
जयपुर, खुरजा, >दि के स्वाध्यायी-पडितों 4। बहुमान 
था | तथा गुरु गोपालदास जी इस शैलो के ऐसे स्वयपभ्ू 
उन्नत विद्वान्‌ थे जिन्‍्होने जैबसिद्धात के. विधिवत्‌ अध्ययन- 
अध्यापन के लिए विद्यालय (गोपाल सिद्धात विद्यालय-- 
मुरेना) ही नहीं, अपितु जैनजागरण के श्रीमान्‌ अग्रदूत के 
सहयोग से परीक्षालय (माणिकचन्द्र दि० जन परीक्षालय, 
मुम्बई) की स्थापना करके जैंतपाण्डित्य को भी परीक्षो- 
तीर्णता का रूप दिया था | जैन जागरण के इन दोनों 
घीमान्‌ अग्रदुतो के प्रसाद से स्त्र० प० माणिकचर्द्र 
चिावली) देवकीतन न, वशीधर (#हरोंवी), वशीघर 
शोलापुर, मक्खनताल तथा खूबचरद्र जी ऐसे उद्भट 
जिनवाणीवेत्ता समाज-देश को घुलभ हुए थे | तथा जैन- 
न्याय के प्रथम ब्राह्मण गुरुवर अम्बादास शास्त्री की साधना 


का ही यह श्रत्फन सुफल था कि प्रमेयकमलम्तात॑पड 
अष्ट्सहस्ती आदि गहल तथा उ हम ग्रस्थों का पठत-परठन 
सहज हो सका था । तया स्व्र> १० घनश्यामदाम (मह- 
रोनो) तया जीव-घर (इन्रौर) के गुहत्व से समाज; जैत- 
न्‍्यायतीर्थों को पा सक्रा था । 


जेनपांडित्य की दूसरी पोढ़ी--- 


इन गरओ की कृपा से सुनभ अआधरनिक जौनपाण्डित्य 
की दूसरी पीढ़ी के विद्वानों में स्व० ५० राजेन्द्रकृमार 
(भा० दि० जैनसघ न थाप+र), चेनसुख दाग जी (जयपुर) 
अजितकुमार जी (मुजदन) वा कंजाशचनद्र (वाराणसी) 
ऐसे थे, जो धर्म-समाज मे १६२६१ से जागे के सा दशको 
में सब प्रकार से सम्बद्ध रहे है। आार्देलपडित राजेन्द्र- 
कुमार जी ने /ुएओ को सम्मान दिया, साथियों को उसकी 
क्षमता के अनुसार अध्यापन, सम्पादेनादि में अग्राकर 
बढ़ाया और अनुज्ञ विद्वानों को सम,ज मे र व्थित करके 
ऐसे लोगो का छोडा है, जो समाज की विविध संस्थाओं 
का आज भी सचालन कर रह है। क्रॉलिकारी स््र० १० 
चैनसुख दास जी से अयपुर या केन्द्र बनाकर ज॑त समाज 
के श्रीमात्‌ किन्तु प्रशाहपतित मारवाड़ी समाज का 
विवेकचक्ष ही नही जोला था, अपितु ऐसा शिव्य समुदाय * 
छोड़ यए है जो उनको अल को जगाये है। गुरुबर पं ० 
गोपालदास त्री के बाद आयेक्रमाज और स्थितिपालक 'जैन- 
समाज को यह जगाने का भार शार्दून पडित राजेन्द्रकुमार 
जी पर 'दि० जैन शास्त्रार्थ संघ (अम्बाला) के रूप में 
आया था। इससे रत्र० लाला शिव्बामन (अभश्वाला) 
अहृदास पानीपत) आदि श्रीमान्‌ जद्धा उतके साथी थे 
वही स्व० पं० पभजितकुमार, मपलसेन (वँदविशारद) 


आधुनिक पांडित्व का जरमोत्कर्य । 


वाणीभषण तुलप्तीराम (बड़ोत), आदि घीमान प्रमुख सह- 
योगी थे । 


योग्यतम सहाध्याथी -- 

स्व० प० कलाशचन्द्र जी, ५० राजेन्द्रकुमार जी के 
व्यूत्पन, शारत तथा अनुशासित सहाध्यायी थे। इनको 
बाण! में रस था, स्वभाव में मधुरता, व्यवहार मे सरलता 
तथा आगमातकुल श|स्त्रकथ्नन में निर्भोकता थी। फलतः 
श!र्दूल पड़ित ने इनकी क्षमताओं को पुष्ट करने और 
समाज को उनसे लाभान्वित होने का विविध योग 
जुटादा । और भारती - बौद्धिकवर्म को; सर्मातत ब्राचार्य, 
युविनशास्त्रानुकूल मार्गद्शक-सम्पदक तथा आधुनिक 
शोछ्शलीपरक राष्ट्रभाषा के मौलिक लेखक के रूप में 
स्व० प० कंलाशच-द्र का, प्री आधी शत्ती तक, प्रदर्शन- 
विहीन तथा विनम्न नेतत्व प्राप्त रहा है । 


धर्मंशास्त्रो - 

स्व» प० कैलाणनचन्द्र जी ने अपने गुरुओं से प्राच्य- 
पद्धति (व्िपय का सागोपाग बाचन, धारणा तथा अचम्नाय 
या मुख से पारायण) के अनुगार सिद्धान्त ग्रत्थों का 
अध्यप्रन किया था। उन्हे अपने पठित ग्रन्थ कठस्य थे । 
स्याद्वाद महाविद्यालय द्वारा १६२७ मे धर्माध्यापक रूप से 
उन्हे बुलाये जाने का यही कारण था | उनके अग्रज सहा- 
ध्यायी प० जगन्मीहनलाल शारत्री (कटनी) ने भी इनको 
प्रन्योपस्थिति की उत्कृष्टता को स्वीकार करके जेनसमाज 
के प्रथम तथा सर्वोरि मुहकुल (स्था० म० वि०) के 
पध्रमष्यापकत्व के लिए इन्हें हो उत्तम माना शथा। तथा 
बड़ सर्वथा सत्य भी निकला । क्योकि ये समय के पाबन्द 
स्वात्म-संतुष्ट तथा छात्रहितर्ल'न अध्यापक थे । तथा अपने 
सहाध्याथियों के समान अध्ययन या विद्याथित्व का त्याग 
मही कर सके थे ।' इन्होंने छात्रों के साथ श्वे० न्‍्यायतीर्थ 
परीक्षादि ही नही उत्तीणं की थी अपितु प्रान्यशोध की 
भिशज्ञता के लिए अपने छात्रों से ही पढ़कर मेट्रिक (अग्रेजी) 
परीक्षा भी पास की थी । तथा व्यु-पन्‍्न छात्रों के सहयोग 
से इतिहास-पुरातत्व एवं पाश्चात्यशोधकों द्वारा कृत, प्राच्य 
बाहमय की उस समकालीन शोध की भी पूर्ण भिक्ञता 


प्राप्त की थी जो अंग्रेजी या प्राकृत भाषादि के कारण, 
इनके पृर्ववर्ती जंन-जैनेतर मनीषियों को दुलंभ थी । 


ख्याति से परे- 


स्व० पडितजी की इस साधना का प्रथम प्रसूुन 
न्यायकुमुदचन्द्र का प्रथम भाग था, जिसमें स्व० पं० 
महेन्द्रकमार जी सहयोगी थे । तथा स्व० पं० नाथूराम 
'प्रेमी' की प्रेरणा से यह कार्य प० कैलाशचन्द्र जी मे हाथ 
में लिया था। तथा सतल्‍्प किया था कि इसका सर्वाग- 
समग्र सपादन करेंगे । इस सकल्‍्प की पूर्ति के लिए प्रवास 
पाठमिलान, आदि शारीरिक श्रमसाध्य कार्यों को स्व० 
पं० महेन्द्रकुमार जी ने किय थे । फलत इनके उत्साह को 
स्थायित्व देने के लिए पडित (कं० च०) जी ने इन्हें ही 
सम्पादक रूप में स्वीकार किया था । और अपने को 
केवल 'भूमिका-लेखक' ही रखकर तत्कालीन जैन-मनी- 
षियो (स्व० पं० सुखलालजी सघवी, आ्राचार्थ जुगलकिशोर 
मुख्तारादि) को चक्तित कर दिया था । तथा अपनी सूक्ष्म- 
परख ओर तटस्थ दृष्टिकोण का लोहा मनवा दिया-था | 
जिसके दर्शन उनकी मौलिक कृति जैन इतिहास की पूर्ब- 
पीठिका' में होते है । 


“हाजिर में हुज्जत नहीं गेर की सलाश नहीं -. 

जब आर्यसमाज के प्रमुख शास्त्रार्थो विद्वान ने ही जैन 
तत्वज्ञान पर मग्ध होकर 'स्वामी कर्मानन्‍द रूप घारण 
कर लिया तो सामाजिक उत्थान की उपशम-श्रेणी के 
ज्वलन्त निदर्शन, स्व० प० राजेन्द्रकुमार जी ने 'शास्त्रार्थ- 
सघ' के विधायक रूप को प्रधघानता दी। और शादंल 
पंडित से प्रभावित जिनधर्मी-समाज ने अग्रज-जिनघर्मी 
संस्थाओं (भ।० महासभा तथा परिषद्‌) से अधिक महत्व 
भा० दि० जैतसघ को दिया। तथा एक दशक में ही 
इसका मुखपत्र, सरस्वती भवन, प्रकाशन, भवन तथा 
(जीवनदानी, स्वात्मसतुष्ट तथा समर्पित) दर्जनाधिक वक्ता 
लेखक तथा सचालको ने संघ को जीवन्त संस्था बना 
दिया था । 


४, वर्ष ४०, कि० ४ 


सर्वोत्तम-प्रेरित सहयोगी --- 

इस यात्रा में स्व० प० कंलाशचन्द्र जी सर्वोपरि थे । 
क्योंकि वे (अहिसा' “भगवान महाबीर का अचेलक घर 
भादि पुस्तिकाए [ट्रेक्ट) भी उसी गंभीरता से लिखते थे, 
जिसकी झलक 'ज॑न सन्देश” के सम्पादकियों में स्पष्ट थी । 
जैन-धमं! ऐसी मौलिक सुपाठ्य कृति ने उत्तरकालीन 
लेखको को इतता प्रभावित किया था कि इसके तुरन्त 
बाद ही समाज को “जैनशासन' तथा “जैन दर्शन! पुस्तके 
देखने की मिली थी | यही कारण था कि 'सघ' ने जब 
/जयधवल का प्रकाशन हाथ मे लिया तो #डित (कं०्च०) 
जी ही प्रधान सम्पादक रहे । गो कि वे मुक्तकंठ से कहा 
करते थे कि इन मूल सिद्धांत ग्रन्थों के उद्धार का श्रेय, 
धोमानों में स्व० प॑ हीरालाल (साहूमल), फूलचन्द्र जी 
सिद्धांतशास्त्री तथा बालचन्द्र शास्त्री (वीर सेवा मन्दिर) 
को इनके प्रधान सम्पादको (स्व० डा० हीरालाल, आ० 
ने० उपाध्ये) की अपेक्षा अधिक है। तात्पयं यह कि 
सिद्धान्ताचार्य (कं०्च०) जी को साथियों या समाज ने 
ली कार्य या पद दिया उसे उन्होने द्यानतदारी से सभाल 
कर सुख माना । तथा अन्य विद्याव्यासगियों के समान 
किसी दायित्व या प्रतिष्ठा के लिए प्रयत्न नहीं किया । वे 
कहा करते थे कि मैं तो 'घमं और अधमं द्रव्या के समान 
तटस्थ या अन्यथासिद्ध कारण हु । विद्यालय (स्या० म० 
वि०), 'सघ' तथा प्रकाशनादि के लिए यदि होते है तो 
मैं अनुगामी होने मे भी सकोच नही करता, नही होते तो, 
मैं अग्रगामी नहीं बनता ।' 


स्पष्ट ज्ञानपुंज-- 
उनका अध्ययन, अध्यापन, प्रवचन, लेखन तथा 
सम्पादन प्रसाद, माधुय्य एवं सार-पूर्ण होता था | वे जिन 
ग्रन्थों को पढ़ते-पढ़ाते थे वे या उनकी वरतु (मूलविषय) 
उनकी स्मृति मे अंकित हो जाती थी । य्ही कारण है कि 
अपने जीवन के अन्तिम तथा कर्मठ दशकों में वे 'जेनन्यापर 
जिनवाइमय के इतिहास के समस्त खंडो को ही नही, 


सनेकान्त 


बल्कि जीवकाण्ड-कर्मकाण्ड, आदि को साधारण स्थताज्या- 
यियो के लिए सुगम कर गये है। प्रारम्भ में 'जग्धवल' 
कार्यालय के कारण बना अयराण्ह २ से ५ बजे :,क बैठने, 
चिन्तन और लेखन का दायित्व उनका स्वशाव बन गया 
था। जो जब तक किसी प्रबल असाता के उदय; अर्थात्‌ 
१६८० तक एकरूप से चला। इसके न;द कुछ तथोकत- 
प्रशंसकों के कारण प्रकृति मे परिवर्त, आया। तथापि 

उन्होने हार नही मानी । यही कहते रहे कि 'ग्रभी मुझे 
अगने में बुढ़ापे के कोई लक्षण नहीं दिखते। शारीरिक 
दृष्टि से यह सत्य भी था। क्योकि थ्वावस्था के साथ ही 
दमापीड़ित अपनी काया को उन्होने _ द्वा-निग्रह, औषधि 
तथा पोषक-ग्रहण और पत्नी को तीसरी शल्य-प्रसुतिजन्य 
भृत्यु के सयोग से बचाने के लिए कत पुंवेद-निय-+०। ५+। 
संपम के द्वारा ऐसा कर लिया था कि परिणत वय में उन्हे 
देख कर कोई कल्पना भी नही कर सकता था कि ये कर्मी 
दमा के रोगी रहे होंगे । वे अपने जीवन से सतुष्ठ थे । 
कहा करते थे -- 


अन्त समय--- 


अभी क्‍या जाना, अन्त समय ठीक बीत जाये तो 
मानूगा । क्‍या उन्हें अपने भविष्य का आभास था ? दांत, 
आख, कान और अत में स्मृति ने भी उनका ख्याल नहीं 
किया । जिनधर्मी वाइमय का चलता-फिरता रूप विवश्ञ 
हो गया पूर्वबद्ध निकाचित के उबथ के सामने। उनसे 
अन्तिम भेंट के बाद से ही सोचता हूं--''मिन्र-पुष्ट एवं 
मान्य जैनवाइ्मय का संयत एवं सर्मा+त्त साधक, अब नही 
रहेगा । जिज्ञासाए भ्रब भटकेगी । वह दीपक बुझ गया । 
अपने गुरुओ, साथियो और हम भनुजों से अधिक कमंठ, 
प्राप्ताल्यसतोषी “था आ-चंतन्य शारदा साधक को यदि 
बुद्धिभ्रन्श हो सकता है, तो हमारा भविष्य ? “विधिरहो 
बलवानिति मे मति:” । शत-शत प्रणामों सहित--- 


-खुशालचरद गोराबाला 


हम मर ही मर मिटेंगे तुमको खबर न होगी 


उक्त पक्ति एक गाने की है जो अपने में बच्चा मायना 
२ दई रखती है । हर वह प्राणी जो कुछ जानता->- 
समझता है उसे जीवन म गुनगुनाता रहेता है भौ” आखिर 
में बला जाता है। शायद द्मारे महासना पुज्ा प० थी 
श्री फेलाशचन्द्र जी शास्त्री भी जीवन भर इगे [नभुनाते 
रह --इसी भाव को लिखते हे और जाते-जाते पक्ति को 
यूँ ही छोड भये लोगी को ग।ने, समझने और मन करने 
के लिए | 

मुझे याद है जब मैं स्थाद्वाद विद्यालय से ६ काला 
नही गया था--वहा दथ व्यवस्थापक था । पडितजी प्राय: 
शिक्षा-प्रद फिल्‍मों # देखने के शौकीन थे। उनको और 
साथ म स्व० प० महेन्द्रकुमार जी न्यायाचाये को वायः 
किसी शाम में पिक्चर हाल में आसानी से देख जा 
सकता था । 

मुझे अक्सर तब सहभ्कर बरबस यूँ ही रह जध्ता 
पता था जब मैं किसी छात्र को पिक्चर देखते के दए '- 
स्वरुप कुछ डाट-फटकार सुनाना चाहताथा और व: 
बरबस कह उठता था--'पण्डित जी भी तो देख रहे थे । 


एक दिन हिम्मत जुटाकर, विद्यालय की छत पर 
घूम्त हुए बातो-बातों म्र॑ मैं पण्डित जी से कह ही बैठा, 
कि कभी-कभी लडके ऐसा जवाब देकर कि “पण्डित जी 
भी तो देख रहे थ, मुझे भौन रहने को मजबूर कर दत 
है । पण्डित जी को गृभसे स्नेह तो था ही । उन्होंने मुझे 
समझाया--पद्मचन्द्र जी, लड़कों को तो डाटना ही चाहिए, 
वे नासमझ् होते हैं, फिल्‍मों की अच्छाइयो का उन्हें कहाँ 
बोध होता है ? वे बुराइयों को ही अधि+ ग्रहण करते है। 
उन्होंने आगे कह --आप जानते है कि मै दिनभर साहि- 
त्यिक काम करता हूं, तत्त्वनचितन करता हु और मुझे 
पिक्वरों में भी तत्त्व को दी पकड़ रहती है। उदाहरणार्थ 
उन्होंने अपने मधुर कण्ठ से एक पंक्ति सुताई--'हम यूं दी 
मर मिटेंगे, तुमको ख़बर न होगी ।* 


() पद्मचन्द्र शास्त्री, सम्पादक “अनेकान्त' 


वे बाल---आप जानते है कि यह संसारावध्या का 
वह सार है जिसे खोजते-खोजते हमे यूं ही वरसो बीत गये 
स्रौ. बडे-बडे ऋषि-मुनि भी इस रहस्य को खोजते-खोजतते 
चग। बसे । आ।द 
आज़ मैं सोचता हू कि त्रास्तत्र मे पडित जी बड़े दूर- 
दाँग थे और उनका पहे दुर-दर्णशन तब राहो रूप में अनुभव 
में आया, जब उनको रुग्णावस्था मे कोठिथा जी जैसे कई 
मतीधियों को बस्बस गमाज का ध्यान उनकी ओर 
? चना पड़ा कि वह प्रडिति जी का तोमारदारी करे-- 
“,नकी खबर ले | यहू बात अलग है कि उन सुपुत्र आदि 
प्रम्बनन्धी और कुछ पास-पडौसी उनकी सेवा करते रहे हों, 
पर, अखिल जैन समाज और खासकर-शमथें और नेतता- 
टाइप समाज का यह परम करतंव्य था। हम नही जानते 
कितनों ने पडित जी की तीमारदारी में योग दिया जीर 
उनकी बीमारी में उनको सुध दी ? तसों ने उनके उप- 
कारोको सट्ीी रूप में माना ? इसे वे ही जाने | वरना, समाज 
के रबैय्य के प्रति हमारा ता बसा ही अनुभव है जंसा कि 
पंडित जी ने कहा था - 'हम यू ही मर मिटेगे, तुमको 
खबर न होगी ।“-पडित जी चलन गये और हमें खबर 
तक भो न हुई और हुई तो बड़ी देर स-कछुए को चाल से । 
९६ इस प्रसग मे सम्राज अपने अतीत को भी देखे कि 
"सन अतीत के अनगिनत उपका रिया के प्रति कैसा रैयिपा 
अपनाया ? भनते ही समाज एसी दृस्तियो को उनके प्रति 
उनके जीवतकाल म उन्हें अभिनन्दन देता रहा हो, उनके 
जयध7रे बोल, उन्हे माल्यार्पण करता रहा हो । पर, उसमे 
उनसे (छ ग्रहण नही किया और जो उन्हें दिया वह अतिम 
दिनों उतके काम न आया । यदि अभिनन्दन ग्रन्थ आदि ही 
से सब ६छ काम हो जाता होता, तो क्‍यों नही, बीमार के 
सिह॒हाने बे रख दिए जाते ? जिनसे बोमार की तीभार- 
दारी हो जाय और कोठिया आदि जैसे प्रबुड्ो को तीमार- 
दारी के भ्रति चिन्तित न होना पड़े । अस्तु : (शेष पृ, 5 पर) 


स्व० श्री पं० केलाशचन्द्र शास्त्रों के प्रति: 


मनीषी व श्रीमानों के उद्गार 


ओ फल चन्ब्र शास्त्रो-- 


यह शिकायत तो हमेशा से सुनी जाती रही है कि 
धीरे-धीरे शास्त्रीय पण्डिनों का अभाव होता जा रहा है । 
प्र इस समस्या को कंमे सुलझाया जाए, यह बात अन्नी 
लक निश्चित नहीं हो पाई ६। इसका हल निकलता भी 
कठिन है । 

बात यह है कि स्वराज्य के बाद एक ओर प्रत्येक 
व्यकित का लौकिक जीवन स्तर बढ़ने लगा है भ्रौर दूसरी 
ओर महंगाई ने चरम सीमा गाँठ ली है । समाज चाहे भी 
तो यह समस्या सुलझ नहीं सकती । 


जो वर्तेमान त्यागी-मुनि हैं वे पढ़ने में विश्वास नहीं 
करते । जब वैसे ही उनकी आहार-पानी श्रादि की श्रनु- 
कलताए बन जाती है तो वे पढ़े कधों । उन्हें ठण्ड से बचने 
के लिए हीटर चाहिए, गर्मी के ताप से बचने के लिए पखा 
चाहिए, एक स्थान से दूसरे स्थान तक उनके परियग्रह को 
ढोने के लिए गोटर गाड़ी चाहिए, उनकी सेवा टहल आदि 
के लिए आदमी चाहिए, डृ।इबर चाहिए । समाज इस सब 
का प्रबन्ध उनके बिना लिखे पढ़ें ही करती हैं। वे फिर 
पढ़े लिखें क्‍यों । 

मार्ग के विरुद्ध समाज की इस विषय में रुचि का 
कारण है उसकी चाह । समाज मे कुछ कुदृम्ब ऐसे हैँ जो 
ताबीन आदि में विश्वास करते है ! देवी-देवता में विश्वास 
करते हैं। त्यागी-मुनि भी ऐसे ही कुदुम्बों की इस कम- 
जोरी को जानते है। इसलिए वे अपने त्यागी-मुनि के 
जीवन को लोकिक सुख रूप बनाए रखने के लिए इस मार्ग 
को अपनाते हैं | घर्मशास्त्र तो मूत्र है। हस्तक्षेप करे तो 
कंसे करे । 

त्यागी मुनि जातते हैं कि ऐस। करने से हम त्यागी 
मुनि भी बने रह सकते है और लौकिक इच्छाएं भी पूरी 
कर सकते है। समाज में ऐसा वर्ग या सम्प्रदाय है जो 
इसका साधक है। क्ागम की उसे घिन्‍्ता नहीं, चिश्ता है 


झपने सुख-सुविधा की | इसलिए वह वर्ग ऐसे त्याग्री- 
मृत्रियों को पसन्द करता है जो इस वर्ग की ऐसी इच्छा 
की पूर्ति में सहायक होते हैं । इच्छा की पूर्ति होना अन्य 
बात है। इच्छा की पूति हो या न हो । यह एक दुकान है 
जो दोनों के सहयोग से चलती है । 

यह व्ेमान स्थिति है, इसलिए हम जानते है कि जो 
गया, वह गया । इसकी पूर्ति होना असम्भव है। मान्य 
पण्डित जी श्री कैलाशचन्द्र जी गये, उनकी पूति न हम 
कर सकते हैं और न कोई अन्य विद्वान भी । वे अपने ढग 
के बेजोड़ थे | पर्याय भस्थायी है, वह नियम से जाती है । 
जलका स्थान अन्य नही ले सकता । 

आज वे हमारे बीच मे नहीं है। उनके वियोग को 
हमे सहना पड़ रहा है। उनका साहित्य हमारे लिए मार्ग 
दर्शक बने । और मार्ग दर्शक के रूप में हम सदा उनको 
याद करते रहें यह इच्छा है ।' 


श्री जगन्मोहुन लाल शास्त्री-- 


उनको लेब्रनी दमदार थी, आगम पक्ष सदा उनके 
सामने रहता था ओर समाज की उन्नति उनका ध्येय था । 
कुरीतियों, धमिक शिथिलताओं की ओर उनका कड़ा 
कदम रहता था । विरोध और निन्‍्दा और अन्याय भी 
उतको सहना पड़ा, पर पैर पीछे नहीं किए | वे शुरवोर 
थे दुह सकलपो थे | साहित्य क्षेत्र में पटबण्शागम, कषाय 
पाहुड जैसे वरिष्ठ आगम के सूत्रों की तथा उनकी कठिन- 
तम टीकाओ का अनुवाद करने में उनका प्रमुख हाथ रहा, 
मनेक ग्रन्थों की स्वयं टीका को, अनेक ग्रन्थों का अनु- 
बाद भो किया । 

गेरी उनके प्रति सबिनय सप्रेम श्रद्धांजलि है ।' 


श्री शलन लाल कहारशिया-- 


काशी के स्थाद्वाद महाविद्यालय के वे प्राण थे, उन्होंने 
प्राजोबन सुदीर्ध काल तक वहाँ अध्यापन का कार्य किया 


सनौवी व श्रीसानों के रद गार ७ 


था । उनकै अनेक शिष्य हैं जो अच्छे पदों पर हैं, कौई 
लोक सेवा कर रहा है। कोई समाज सेवा कोई साहित्य 
सेवा । समाज को उन्होंने अपनी प्रतिभा का खूब दान 
दिया । जहाँ भी वे धर्म प्रचाराध गये अपने लिए कभी 
कुछ भेट नही ली । श्राज ऐसे निःस्वार्थ विद्वान कम ही 
है । उन्होंने महान सिद्धाँत ग्रन्थ जयघबला के सम्पादनादि 
में भी पुरा सहयोग दिया।/ 


श्री ज्ञान चन्द खिन्दूका-- 

“ं० साहव का जीवन साहित्य-सपर्था के लिए समपित 
था । भनेक ग्रन्थों का सृजन, सम्पादन, अनुवाद कर, 
अनेक पत्र-पत्रिकाओ का कुशल सम्पादन कर आपने 
सरस्वती की अभूतपूर्व सेवा की है। स्पाह्वाद महाविद्यालय 
काशी के अध्िष्ठाता के रूप मे पंडित जो का समाज के 
लिए दिया गया, अवदान स्वर्ण अक्षरों में अंकित रहेगा । 
उनका उदार सामाजिक दृष्टिकोण और तर्कसम्मत विचार 
धारा उनके निर्भीक भाषणो एव लेखों में स्पष्ट प्रतिध्वनित 
होती है । 

ऐसे महान साहित्य-सेवी, भव्र-परिणामी, सादा जीवन 
जीनेवाले, सरल एवं निस्पृह्ठ व्यक्तित्व के प्रति हम अपनी 
श्रद्धांजलि अपित करते है ।' 


श्री प्रेमचन्द जेन, जेना वाच कस्पनी-- 
थ्रीमान पंडित जी जैसा निर्भीक बकता समाज को 
मिलना अत्यन्त कठिन है तथा उनकी सेवाओं का मूह्या- 
कने करना भी संभव नही है । कठित से कठित परिस्थिति 
में भो पंडित जी के पग वीतराग मार्ग से नही डगमगाए। 
उनकी आत्मा को उत्तरोत्तर काल में संसार बंधन को 
छेद कर मुक्ति का लाभ हो ऐसी हम प्रार्थना करते हैं ।' 


डा० निजामुहीन-- 

'सिद्धांताचाये प० कैलाशचन्द्र जी शास्त्री ने जेन धर्म 
दर्शन पर विपुल साहित्य की रचना कर नयी धर्म ज्योति 
लोगों के अन्त:करण में जलाई, एक नयी दृष्टि प्रदान की, 
नयी प्रेरणा दी | वह जैन धर्म दशेन के प्रकाण्ड बिद्बान्‌ 
थे । उनकी विहता को बड़ा सम्मान प्राप्त था। बह 


अनासक्त कर्म थोगी थे, जिसका ज्बलंत प्रमाण उनका 
“श्री स्थाह्वाद महाविद्यालय” (वाराणसी) है।' 


भरी पन्‍नालाल साहित्याचार्ष-- 

'सिद्धांताचायय प० केलाश चन्द्र जी शास्त्री जैन विह॒त्‌ 
समाज के महनीय विद्वान थे। वे शिक्षक, लेखक, पत्र- 
कारिता और वकतृत्वकला के पारगामी थे । अर्धंशती से 
अधिक काल तक स्याद्वाद महाविद्यालय वाराणसी के 
प्राचार्य पद पर स्थित रहकर आपने सभी प्रान्तों के अनेक 
बालको को निष्णात विद्वान बनाया है ।धवला तथा जय- 
घवला आदि सिरद्धाँत के गह। ग्रस्थो की टोका तथा उनकी 
महृत्वपूर्ण विस्तुत प्रस्तावना लिखकर नवीन शोध छात्रों 
को शोध का मार्ग प्रदर्शित किया है। प्रारम्भ से ही जैन 
सदेश के श्रधान सम्पदक रहकर अपने सग्रहणीय सम्पाद- 
कोय लेखों से उसकी गरिमा बढ़ाई है । अपने छात्रों को 

उन्नत पदों पर देखकर आप प्रमोद का अनुभव करते थे । 
प्राचामेत्व के काल में आयने उदृण्ड छात्रों की उदृण्डता को 
पिता के समान सहन कर विनयशील बनाया है। भारत- 
बर्षीय दिगम्बर जेन विदल्‍ित परिषद के आप दो बार अध्यक्ष 
रह चुके हैं। और उसका ऐसा कोई अधिवेशन नहीं रहा 
जिसमे आप की उपस्थिति न रही हो । आचाये श्री १०८ 
विद्यासागर जी के सानिध्य मे चलने वाली षट्खण्डागम 
की सभी वाचन।ाओ में उपस्थित रहकर अ'पने गहन ग्रन्यो 
की वाचना को सरल एव सुग्राह्म बताया है । 

कापके निधन से जैन विद्वज्जगत्‌ को अपूरणीय क्षति 
का अनुभव करता पड़ा है। मैं एक छात्र के नाते उनके 
प्रति जपती विनन्न श्रद्धांजलि अपित करता हुआ उनके 
लिए सुख शान्ति की कामना करता हु । 


भरी साहू अशोक जेन, अध्यक्ष दि० जेन-- 
तीर्थ क्षेत्र कमेटी 
पंडित जी के वियोग में यह समाज ज्ञान के पथ मे 
अनाथ जैसी हो गई है उन्‍्होत अपने जीवत में समाज को 
जो दिया है । उप्ते कुछ शब्दों में लिखा नहीं जा सकता । 
पृं० जी बास्तव मे सरस्बती के वरद्‌ पुत्र थे । उन्हें मरी 
हादिक श्रद्धांजलि ।' 
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श्री रतनलाल गंगवाल-- । 
पंडित जी दिगम्बर जैन समाज के एक ऐसे स्ठ मम थे 
जिन्होंने अपने ज्ञान से इस समाज को सद्देव आधोफित 
किया, माता जिनवाणी के वे गउचे, सवत थे वितिकार 
भाव से जीवन पर्यत्त वे रमाज का मार्ग दर्शन करते रहे । 
मैं पडित जी के प्रति अपनी श्रडापर्ण विनय,जलि 
अधित करता है और उनके परिवार के प्रति हादिकि 
संवेदना । 
श्री डालचन्द जैन, सांसद --- 
जैन समाज उनके वियोग से आज 


भारतीय दि० 
ध्याकुन है । मेरी ह/दिक विनयाजाल ।! 


भ्री साहू श्रेयांसप्रसाद जेन--- 
“दिगम्बर जेन पण्टितों की परम्परा मे प० कैल!।चद्र 
जी ऐसे सुमेर गाणिक्य थे, जा सम्यक ज्ञान, गम्यक : शेन 
गर सम्यथक चारित्र के प्रतीक के रूप में युग-युगायरों 
तक एक जीवस्त तीर्थ के रूप में स्मरणोय रहेगे । उ की 
बीतराग, धर्म दशन साहित्य एवं तीर्थ में श्रद्धा अवाढ़ 
ओर अविचल थी | पण्डित जी ने अपने ग्रम्भीर चिन न, 
लेखत, मापादन, प्रवचन अध्यापन और सब्था निर्माप व 
संचालत आदि उवृतियों मे रच लेकर सामाजिक «था 
भाध्य।/त्मिक प्रवत्तियों मे विशिष्ट सहयोग देकर यम।ण में 
स्थायी कीतिमान स्थापित किया | समाज को सम ५र 


यह भी रुचने की बात है कि पडित जी जप्ी 
धामिकता, निर्वकिता, निःस्वार्थना कितनों में है थर- 
कितनो में धर्म के प्रति वैसे सम्पंण के भाव है जैसे उ मे 
थे ? पण्डित जी धर्म के सही विवेवन करने मे कभी अके 
नहीं--'कह दिया सौ बार उनसे जो हमारे दिल में है । 
ऐसे पण्डित जी को हमारे शत-शत नम ।॥ - 

देखना यह भी होगा कि भविष्य में "कितने नवीउ- 
पण्डित अपने को पण्डित जी के रूप में ढाल फाएँग ? आया 
तो नहीं कि केवल आजीविका की दौड-धूप वाले पण्शित 
पण्डित जी की पण्डित-प-ग्परा को जीवित रखने में समर्थ 
हो सकेगे ! और यह भी आणा नही कि केवल नेतानटाइवय 
लोग पण्डितो की क॒द्र कर सकेगे--सभी अपने-अपने स्वा(.] 
में लगे है। आज वो कई मुनियों का यह हाल है कि | 


जा 


- अनैक्षान्स: 


सही दिशा की ओर उन्मुत्र करने में पं» कैलाशचन्द्र जी 
की सूझबुझ बहुत ही प्रशसर्,प मानी ७एगी 

भारत ये परम्परा के मनी ते, शर।ः मैं अपनी भाव- 
भीनी भ्रद्धां ।लि अधित करता हा 
दरबारी ₹ाल कोठिय/, सम्पादव -- 

"कैसे ६। मच पर ये भाये, श्रोता [क ट5 होकर उनके 
धारा प्रवाह भाष|। को पनते थे । उनके श्रं।ता हजारो या 
लाखों हों, न, वे पशावित कर लेते थे । वे वास्त्र प्रवक्ता 
भी असा?, ण थे | अष्टार्हिका पव्वे पर वे बस्बई गये थे । 
एक रित उ होने आत्म-तत्त्व १२ ऐप प्रवचन किया कि 
श्रोत; मत्र +एध हें। गए। शास्त्र -प्रव न के बा३ एक श्वोता 
उनके पास हहुंने और बोले कि पडि। जी ! ध्वप को तो 
आत्म-स। 7 ःकार हो गधा होगा ।” १।०डत जी ने' बतलाया 
विः कोठिया जी म : का क्या उत्तर देता ?' आत्म-तत्त्व 
पर बोलता अलग चीज है और शक साक्ष। कार होना 
अल चीज है । आत्म-साक्षात्कार के ।:० एर्ण सयम, 
इर्द्रिय निग्र , गनॉनिरोध और तपश्चर्या आदि आवश्यक 
है । पण्डित जी ने यह सस्मरण ज्यो---्त्यों खुताया। 
वास्तव में वे प्रभावक वक्‍ता थे । 

« हम शित्य समुदाय को ओर से उहहे #द्वा-युनत 
अधित करते हुए उतकी आत्मा को शाशव / शा न्तन्‍ल'भ 
की कामना #रते है एवं परिवार के प्रति हाल्कि से - 
बेदना प्रकट करते है //--(क्रकलित) 


(० ५ का शेपांश) 


त्याग के स्थान पर सप्रह में और तर के स्थान १र जता 
के हित के नाम पर, चिन्ताओं में तप रहे है। ऐ। में कंसे 
और किनसे पूरा हो सकेगा, पण्डिव जी का मित्र ? 

हमारा विश्वास है पण्डित जी का मिशन ६६ पूरा 
होगा जब पण्डित निःस्तार्थी होगे, धामिक जः, पण्डितों 
की सुख-सुवित्रा के ध्यान रख उन्हें मान देगे अं,२ त्यागी- 
मुनि आदि सामाजिक-प्रवृत्तियों से दुर-- पर आत्म- 
साधना में लग्ने रहेग । हम अपने मन्तव्य 5. इन '& दों के 
साथ पूरा क ते हैं कि--हम सब पण्डि । जी के लादर्श 
मार्ग पर चर्वे और जो वुछ करें -छर्म सम्सक- ७र्ष के 
लिए करें । ०२ सेवा मन्दिर परिव'< और डा» ज्गेति 
प्रसाद आदि वम्पादक मण्डल (अ,कान्त) प.ण्डतजी के ५ ति 
सादर श्रद्धाव त हैं । 


शिलालेखों के सर्वांगपूर्ण स्तरीय प्रकाशन की आवश्यकता 


“शिलालेख” शब्द का सामान्‍य अथे है किसी शिला 
या पाषाणखंड पर अंकित अथवा उत्कीर्ण अभिलेख । किन्तु 
इसका उपयोग अब व्यापक अर्थों में होता है और इसके 
अन्तर्गत वे समस्त पूरातन अभिलेख जो किसी स्थान के 
ऐतिहासिक भवनों, देवालयों, स्तंभों, स्मारकों, मूत्तियों, 
कलाकृतियों, शिलापट्टों आदि पर उत्कीर्ण या अकित पाये 
जाते है, सम्मिलित है । प्राकृतिक या उत्खनित ग्रुफाओं 
अथवा गुहामंदिरों, तीर्थस्थानों आदि में प्राप्त शिलांकित 
लेख तथा पाषाण के अत्तिरिक्त विभिन्‍न धातुओों से निर्मित 
मूर्तियों, यन्त्रों, आदि पर अकित लेख, और दानशासनों 
के रूप भें लिखाये गये ताम्रपत्नों, या ऐसे ही अन्य शासना- 
देशों श्रादि से युक्त लेख भी इसी कोटि में आते है। 

इतिहास के साधनस्रोतों मे शिलालेबीयथ सामग्री का 
सर्वोपरि महत्व निविवाद है । शिलालेख में जिन व्यक्तियों 
घटनाओ्री एवं तथ्यों आदि का उल्लेब होता है, वे उप्तके 
अकित कराये जाने के समय, तथा कभी-कभी कुछ पूब॑वर्ती 
समय से सम्बद्ध वास्तविक होते हैं, अतएव प्रायः असंदिग्ध 
रूप से प्रमाणिक होते है। इसके अतिरिक्त, शिलालेख 
बहुधा सेंकड़ो-सहु्खों वर्ष पर्यन्त अपने मूलरूप में प्रायः 
पथावत बने रहते हैं। भारतवर्ष मे साहित्य सृजन तो 
विभिन्‍न भाषाओं में विविध, विपुल एवं उच्चकोटि का 
होता रहा, किन्तु उप्तमे ऐतिहासिक विधा उपेक्षित रही-- 
क्रमबद्ध व्यवस्थित शुद्धइतिहासलेखन की यहाँ प्रायः प्रवृत्ति 
ही नही रही । अत. यदि शिलालेखीय सामग्री प्रचुर मात्रा 
मे उपलब्ध न रही होती, तो अनेक युगो अनेक प्रदेशों, 
राज्यों, राजा-महाराजाओ, एवं अन्य विशिष्ट व्यक्तियों 
के इतिहास छा निर्माण ही असंभव होता । अशोक, मोर्य 
और कर्निय चक्रवर्ती खारबेल जैसे महान सम्राटो के इति- 
हास के मूत्र एवं एकमात्र भाधार उन नरेशों के शिला- 
लेख ही है । सातवाहन नरेश ग्रौतमी पुत्र शातकीर्ण की 
तानाबाट-प्रशस्ति, शक्त क्षत्रच रुद्रदामन प्रथम की जूतागढ़- 
प्रशस्ति, सम्राट समुद्रगुप्त की प्रदाग-प्रशस्ति और चालुक्य 
पुलफ्रेशिन द्वि० की ऐहोल-प्रशस्ति उक्त नरेशों के व्यक्तित्व 
एवं कृतित्व की एक मात्र एवं समर्थ परिचायक है । गंग, 


८) डा० ज्योति प्रसाद जेन 


पल्लव, कदम्त्र, चालुक्य, राष्ट्रकूट, चोल, होयसल आदि 
अनेक राज्यवशों के इतिहास के प्रधान साधन उनके शिला- 
लेख ही है । गत दो-अढ़ाई हजार वर्षो के जेन इतिहास के 
पुननिर्माण में भी जैन शिलालखों से ही कल्पनातीत सहा« 
यता मिली है, उनसे बई प्रदेशों के, विशेषकर कर्णाटक 
भादि दाक्षिणात्य देशों के राजनैतिक इतिहास पर भी 
अभूतपूव प्रकाश पड़ा है । 

१६वीं शताब्दी ई० के पूर्वार्थ में ही अग्रोक मौय॑ के 
शिलालेख एवं स्तम्भलेख प्रकाश में आगे थे और स्टरलिंग 
ने बारवेल का हाथीगुफा शि० ले० खोज निकाला था । 
तदनन्तर भारतीय पुरातात्विक सर्वेक्षण के जनरल कर्निघम 
आदिने उन्हे यत्र-तत्र प्राप्त अनेक शिलालेखों का परि-+ 
चय दिया, स्मिथ, लईग और फुहरर ने मथुरा व आस- 
पास के शि० ल3 प्रकाशित किये, लुइसराइस ने मैसूर एव 
कुर्ग का इतिहास वहाँ प्राप्त शि० लेखों के आधार से 
लिखा, भार० नश्सिहाचारि ने श्रवण-वेलगोन में प्राप्त 
शि० लेखों को (एपी « कर्णा०, भा० २ में) प्रकाशित कर 
दिया । किन्तु उसके पूर्व ही, फ्रॉसोसी विद्वान डा० ए० 
गिरताट ते १६०८ ई० में अपने लिबन्ध “रेपर्टॉयर डी 
ऐपीग्रेफी जैना” मे उस समय तक ज्ञात समस्त जैन शि० 
लेखो को प्रकाशित करा दिया था, जिसका सारांश 
कालानर में हिन्दी में जेत सिद्धांत भास्कर (आरा) में 
भी प्रकाशित हुआ । इस प्रकार, वर्तमान शती के प्रारंभ 
से पूर्व ही ज्ञात एव उपलब्ध शि० ले० पर विद्वत्तापूर्ण 
ऊहापोह तथा नवीन शि० ले० की खोज, शोध एव प्रका- 
शन की प्रक्षिया द्रुतवेग से चल पड़ी थी । परिणामस्वरूप, 
रायल एशियाटिक सोसायटी को बम्बई तथा बंगाल- 
बिहार-उड़ीसा आदि शाखाओ के जनेंनों, एपीग्राफिया 
इडिका, एपीग्राफिया कर्णाटिका, कार्पस इन्सक्रिप्शनम 
इडिफ्रेरम, इंडियन एम्टोक्वेरी, मद्रास एपीग्रेफीकल रिपोर्ट, 
मेंसूर आकियोलाजिकल रिपोर्ट, साउथ इण्डियन इन्स- 
क्रिप्शन्स, इण्डियन आकियोलाजी आदि की विभिन्‍न जिल्‍्दों 
में अनगिनत जैनाजेत शिलालेख प्रकाशित हुए। जेब 
श्वेताम्बर परम्परा से सम्बद्ध, विशेषकर शत्रुजय, पाली- 


१०, वर्ष ४०, कि० ४ 


ताना, आबू एवं कत्तिपय अन्यत्र प्राप्त अभिलेशों का संग्रह 
स्व० बा० पूर्णवन्द्र भाहर ने अपने “प्राचीन जेन लेख 
संग्रह” (३ भाभों) मे किया, एक अन्य बुहदू सकलत स्व॒० 
अगरचन्द नाहटा ने “बीकानेर लेख संग्रह - के नाम से 
किया था, कुछ एक अन्य नी छोटे-मोटे सम्रह प्रकाशित 
हुए, और इस प्रकार लगभग ३५०० श्वे० जेंन शिलालेख 
प्रकाशित हो चुके है । 

दिगाबर जैन परम्परा म॑ आधुनिक साहित्यैेहासिक 
शोध'ोज के पुरस्कर्ताआ में रव० १५० नाथूराम जी प्रेमी 
का नाम चिरस्मरणीय रहेगा। दडा० मिरताट की पुस्तक 
से प्रेरणा लेकर, अपनो परम्पर। से सभ्वद्ध शिलालेखा के 
प्रकाशन में उन्होंने ही पहल की । फलस्व॒&य, श्री माणिक- 
चन्द्र दिगम्बर जेन ग्रथमाला समिति, जिसके वह मंत्री थे, 
के ग्रथॉक-२८ के रूप में, १९२८ ई० म, प्रेमी जी ने जन 
शिलालेख सम्रह-भा० का प्रकाशन किया । इस संग्रद का 
संकलन एवं सपादन उन्होंने प्रो० ही रालाल जैन से कराया, 
जो अपनी विश्वनिय।लयी शिक्षा समाप्त करके कुछ ही 
समय पूर्व अमरावती वे किंग एड्वर्ड कालिज में संस्कृत 
के अध्यापक नियुक्त हो गये थे। प्रोफेसर सा० ने बड़े 
उत्साह एवं परिश्रम से इस भाग में श्रवणवेलगोल एवं 
उसके आस-पास के ५०० अभिलेखों के मूलपराठो का 
संकलन किया, बहुभाग लेखो का हिन्दी में सक्षेपसार या 
अभिप्राय भी साथ-साथ सूचित किया, लगभग १५० प्रष्ठ 
की विद्वत्तायर्ण ऐतिहासिक प्रस्तावना भी लिखी, अन्त में 
तामानुक्रमणिका भी दी । दस सग्रह का दूसरा भाग, उसी 
ग्रंथमाला के ग्रं्धाक-४५ के रूप में १६५२ ई० में प्रकाशित 
हुआ, जिसमे ३०२ अभिनेख समग्रहीत हुए । तीसरा भाग, 
ग्रथाक-४६ के रूप मे १६५६ ई० में प्रकाशित हुआ, जिसमे 
५४४ अभिलेख संग्रहीत हुए । इन दोनों भामों के सकलक 
प० विजयमू्ति शास्त्राचार्य थे, किन्तु तीसरे भाग के प्रारभ 
में स्‍्व० डा० गुलाबचन्द्र चौधरी द्वारा लिखित लगभग 
पौने दो सौ पृष्ठ की विरतृत ऐतिहासिक प्रस्तावना भी है । 
संग्रह के चतुर्थ एवं पचम भाग के संग्रहकर्तता एवं सम्पादक 
डा० विद्याधर थहरापुरकर है। प्रत्येक के प्रारभ में 
उनकी उपयोगी प्रस्तावना भी है। ये दोनो भाग, क्रमश: 
१६६४ और १६७६ ई० मे भारतीय ज्ञानपीठ, काशी/ 


पर्ेकास्त 


दिल्‍ली से प्रकाशित हुए हैं। चतुर्थ भाग में ६८५८ और 
पंचम में ३७५ अभिलेख संग्रहीत हुए | इन दोनों ' भागों 
के प्रारम्भ में ज्ञानपी5-ग्रंथमाला के प्रधान सम्पादक द्वय, 
विद्वदृवर्य डा० हीरालाल जैन एवं डा० ए० एन० उपाध्ये 
के उपयोगी प्रधान-सयादकीय वक्तव्य भी प्रकाशित है ॥ 
इस प्रकार जेन शिलालेख के प्तग्नह के पाँचों भागों मे कुल 
मिलाकर साधिक २७०० शिलालेख प्रकाशित हो चुके है। 
इतके अ्रतिरिक्त, आहार के शि० ले०, देवगढ़ के शि० ले०, 
मैनपुरी-एटा आदि के तथा सूरत के यत्र एव प्रतिमालेख 
पृथक्‌-पृथक्‌ लघु प्रकाशनों में प्रकाशित हुए है । नाहटा जी 
के बीकानेर लेख सग्रह मे भी अनेक दिग्रम-२ जेन अभि- 
लेख संग्रहीत है, और जैन सिद्धात भास्कर, अनेक्ञात, 
शोधाक अदि पत्रिकाओं में भी यत्र चर अवक फुट र 
लेख प्रशाशित हुए हैं । अत' अद्यावधि दिगम्बर जैन पर- 
परा से साश्द सब मिलाकर लगभग सादे तीन-भार 
हैजार शि० ले० प्रहाश में आ चुके 2 | यदि देश भर के 
समसस्‍्ल जिनमदिरा में क्षिराजमान, विशिन्‍ने सम्रहालवा में 
संरक्षित, तथा प्राचीन पुराधात्विक स्वली एवं भर्वीव- 
शेपों मे यत्र-तत्र थ्रिखरी 4ड़ी खाडेत-अखडित जिनप्रति- 
माओं के पादपोठ5 आदि पर अकित अभिलेबों का भी 
आकलन किया जाय तो दिगम्बर जेन परम्परा से सबधित 
शिलालेखों की संख्या दश सहख से भी अधिक होने की 
संभावना है । 

जो शिलालेख, जिस रूप में भो प्रकाशित है, उनसे 
अनेक जैन राज्यवर्णों, जिनधर्म के पश्रयमदाता अथवा उगके 
प्रति सहिष्णु राजाओं-महाराजाओं, राजमहिनाओ, राजे- 
पुरुषों, सामन्त-सरदारो, मन्त्रियों और सेनापतियों, धर्मे- 
प्राण श्रेष्ठियो, साहिन्यक।रों और कलाकारों, श्रावकों- 
श्राविकाओ, विभिन्‍न मुनिसघों एवं उनके प्रभावक्षेत्रों, प्र भा- 
वक आचार्यों, मुनिराजों एवं आथिकाओ, अनेक तीथों एवं 
सांस्कृत्तिक केन्द्रों, मंदिरों आदि घामिक तिर्माणों, सस्थाओ 
एव प्रवृत्तियों के विषय में प्रभूत अपयोगी एवं रोक 
ज्ञातव्य प्राप्त हुए है । तथापि यह जानकारी बहुत कृछ 
स्थूल, सतही या अपर्याप्त ही है। यह युग ग्रभीर तल- 
स्पर्शी शोध-खोज और अनुसधान का है । उस दृष्टि से 
प्रकाशित शिलालैखों का जो रूप एवं पिवरण प्राप्त हैं 


शिलालेखों के सर्वागयूर्ण स्तरीय प्रकाशन की ग्रावक्यकता १२ 


वह सदोष एवं अ्रपर्याप्त है। प्राप्त शिलालेख पराकृत, 
सम्कृत, ऋन्‍नठ, तामि +, तेलेगु आदि विभिन्‍न भाषाओं के 
हैं। लिपि भी कई प्रकार को प्रयुक्त हुई है। काल ओर 
क्षेत्र के भी अतर है। जिन अग्रेजी प्रकाशनों से वे लिए 
गए है उनमें वे बहुधा रोमन लिपि मे प्रकाशित है और 
उनका अतिकल शब्दानुवाद क्वचित ही प्रस्तुत किया गया 
है । अतएवं उपरोक्त ज॑त शिलालेख-संग्रहो में प्रकाशित 
अभिनलेणों के पाठ मुख्यतया उक्त अग्रेजी प्रकाशनो पर से 
लिए गए होने के कारण बहुधा सदोष, त्रुटिपूर्ण अथवा 
अशुद्ध भी देते सर्वधा एवं स्वत्र यथावत भी नही है । 
सप्रहा में अनेक शिल।लेखो का तो मूल पाठ भी नहीं दिया 
गया है, केवल सामान्य परिचय या सक्षिप्त अभिप्राय से 
ही सनन्‍्ताष कर लिया गया है | सग्रहा के स+लको-सम्पा- 
दको को शिलालखों का भाषाओ, विशेषकर कनन्‍्नड़, तमिल, 
तेलेगु आदि का श्राय काई ज्ञान रहा प्रतीत नही होता । 
इस कारण उनक द्वारा प्रदत्त अभिलेखो के परिचय या 
यक्षपत्ाा रद भी अगैेक बार अनुसानपरक, सदाष या भ्रात 
हो गए है । शिलालेखा क॑ मूल सदभे भी अनक बार 
सदाष एवं अपयाप्त है । 

बस्तुत., जेसा |क जंत-शिलालख सग्रह, भाग-४ के 
अधान सपादकाी डा० हे।रालाल जी एवं ड।० उपाध्य जी 
न अपने सथुकत वक्तव्य (५० ७-८) में स्वयं स्वीकार 
किया हैं, “लखा का जा मूलपाठ यहा प्रस्तुत किया गया 
है, पह सावधान।पूवक तो अवश्य लिया गया था, तथापि 
उस अन्त-प्रमाण हांन का दावा नहा किया जा सकता। 
कननड लेखों का थहां जा देवनागरी म॑ लिखा गया है 
उसमे भो लिपि भद से अशुद्धवां हा जाना सभव हू । 
प्राग पीछ वाशष्ट विद्वानों द्वारा पाठ वे अथे सशाधव 
सम्बन्धी लेख लिख ही गए हांगे। अतएवं |वशपष महत्व- 
पूर्ण मोलक स्थापनाओं के लिए सशाधका को मूल जाता 
का भी अवलोकन कर लेना चाहिए--कन्नड लेखों का 
जो सार हिन्दी भे दिया गया है उसोके आधार मात्रस 
कोई नई कल्पनाए नहीं करता चाहिए। यथाथत: य लख 
सग्रह सामान्य जज्नासुओ के लिए तो पर्याप्त है, किन्तु 
विशेष सशोधको के लिए तो ये मूल सामग्री को ओर 
दिग्निर्देश मात्र ही करते है । 


/'कुछ न होने की अपेक्षा कुछ तो हुआ” मात्र इतने 


से ही सतोष कर लेने से अब काम नही चलता। रवयं 
हमने उपरोक्तरीत्या प्रकाशित प्राय: सभी जैन शिलालेखों 
का अवलोकन अनेको का गंभीर अध्ययन एवं सथन भी 
किया है, और अनुभव किया है (कि अने७ बार उनके 
गुढ़ार्थों, उनमे अन्तनिहित ऐतिहासिक तथ्यों आदि को 
सम्यक रूप से समझ लेना कितना समय एवं श्रमसाध्य है, 
फिर भी मन को पूर्ण सतोप नही हांता । इस विशेषज्ञता, 
शोघ-खोज एवं अनुसधान के युग में संदर्भ ग्रथों एव 
मौलिक साधन-सामग्री यथा पुराभिलेख आद, का शुद्ध, 
निर्दोष, स्वागपुर्ण सम्पादन-प्रकाशन भत्यावश्यक है । 

अस्तु, जो शिलालेख भागे से प्रकाशित किये जाए; 
चाहे वे उपरोक्त जैन-शिलालेख-सम्रह के पष्ठभादि भागों 
के रूप मे हो, अयबा उक्त सग्रह क॑ प्रथम, द्वितीय एव 
तृतीय भाग जो अब प्रायः अप्राप्य हा गए है, उनके पुन- 
मुंद्रण-प्रकाशन के रूप मे हों, अथवा क्षेत्र विशेष या युग 
विशेष से सबधित अभिलेखो के स्वतत्र या सस्थागत प्रका- 
शित संग्रह हो, अथवा नवश्राप्त एकाकी अभिलेख ही हो, 
प्रत्येक अवस्था मे (१) शि० ले० का प्राप्तिरथल, भाषा, 
लिपि, आका २-प्रकार भ्रादि संक्षिप्त परिचय और स्पष्ट 
स्रोत-सदर्भ, (२) अभिलेख का यथासगत वर्ाप्राप्त शुद्ध- 
पा०, (३) उसका ग्रन्ववार्थ, (४) अविकल हिन्दी अनुवाद, 
(५) विशेषार्थ या आवश्यक टिप्पणी आएि, दिया जाना 
अत्वावश्यक है। जिस भाषा में भमिवश् उपलब्ध है, 
उसके संपादक को उक्त भाषा का अधिकारी विद्वान होता 
चाहिए अथवा ऐसे विद्वान के सहयोग से ही उसका सप।दन- 
अनुवादादि करना आवह्षयक है। किसी प्रोढ़ एवं अनुभवी 
इतिहासज्ञ विद्वान तथा पुरामिलेख-विशेषज्ञ का सहयोग 
भी भपेक्षित है । 

यदि जन शिलालेखों के जो भी सम्रह अब प्रकाशित 
हो वे उपरोक्तरीत्या सपादित हो तो फिर उनके लिए 
उनके अध्येता॥। एवं सशोधको को अग्रनेजी आदि बिदेशी 
झ्राषाशों के उन प्रकाशनों की खोज मे नहीं भटकता 
पड़ेगा जो स्वयं सर्वेथा निर्दोष या पूर्ण भी सही है। यह 
समग्र की महती जावश्यकता हे और उससे जैन इतिहास 
के सम्यक्‌ पुनर्िर्माण में अबू सहायता मिलगी । 

--वारबाग, लखंनऊ 


वस्त्रधारों भट्टारक कब से हुए 


“भट्टा रक' शब्द पृज्याथ्थ में प्रयुक्त होता है (राजा 
भट्टा रको देव:-प्रमर कोष) सस्क्षत कोषों से राजा, भद्टा- 
रक और देव ये ३ शब्द पूज्य अर्थ में भी बताए हैं यथधा-- 
आ० श्री सूयेसायर जी महाराज, भट्वठाकलक, समच्तभद्र 
देव । पहिले सभी नग्न दिगम्बर साधु इसी अर्थ में भट्ठा रक 
भी कहल।ते थे किन्तु चनवास छोड़कर जब ६-१०वी 
शताब्दी से चेत्यवास-नगरवास प्रारम्भ हुआ और दि० 
साधु भी मठाधीश हुए तो यह प्रृज्य शब्द भी बदताम 
हो गया । भ्रष्टाचार, अनाचार, शिथिलाचार से ऐसे ही 
अनेक उच्च शब्द हीन .बन गये है। जैसे--'पाखडी” 
(पापं खण्डयति, पाखण्डाः सर्वेलिगिन:) पाप का खण्डन 
करने वाले सब संप्रदाय के साधुओ को कहा जाता था 
किन्तु बाद में यह मायाघी धूर्त अर्थ मे हो गया। इसी 
प्रकार के कुछ शब्द निम्नांकित हैं (अति परिचय से भी 
भवज्ञा (व्यग) हो जाता है) (६. बुद्धज्बुद्धू । २. नग्न 
तागा। ३. चार्वाक (चारुवाक्‌ |>चालाक । मूंडीजमोडया | 
५, लुंचक (लौच करने वाला)-लुच्चा। ६. मस्करि पूरण् 
मस्करा। ७. ध्र्‌ वषद (ध्रपद)-धुरपट | ८. कर्महीन (सिद्ध ) 
स्ाकरमहीन (अभागा)। ६, निःकमम (सिद्ध)-निकम्मा । 
१०, महत्तरल्महतर (भंगी)। ११. भद्ब>भद्दा, भहदर । 
१२. हजरत, उस्ताद, गुरू, दादाजचंट । १३. रामायणर 
रामाण (विसवाद) । १४. महाभा रतन्युद्ध । १५. वक्ता- 
बकता । १६. हिन्दी (अनुवाद) करना€निदा करना । 
१७, महाजनन्महाजिन्द । १८. राग (प्रेम)-रहस्य । नग्न 
भट्टारकों ने वस्त्र कब कंसे घारण किया ? नीचे इस पर 
विचार व्यक्त है :-- 

भट्टा रक पद्मतत्दि के ग्रुरु भरट्टारक प्रभाचन्द्र जी का 
पट्टकाल “भट्टा रक संअ्रदाय” पुस्तक के यृष्ठ €१ पर विक्रम 
सं० १३१० से १३८४ तक का लिखा है ओर वही बाहु 
बली चरित (घनपालकृत अपक्रंस) के कुछ पद्म उद्धृत है 


() भी रतमलाल कटारिया 


जिनमें प्रभाचन्द्र का हाल इस प्रकार दिया है :---'श्री 
प्रभाचन्द्र बहुत से शिष्पों के साथ पाटण खंभात धारा देव- 
गिरि आदि में विहार करते हुए भिथ्यामतों का खडन 
करते हुए योगिनीपुर (दिल्ली) मे आये । वहां भव्य जीवों 
ने उन्हें महोत्सव के साथ रत्तकीति के पट्ट पर बैठाया । 
वहां उन्होंने विद्या से वादियों के मत काभजन करके महमद 
शाह के मन को रजायमान किया ।” 

यहां महमद शाह को खूश करने को बात लिखी है 
इससे उस किवदन्ती का संकेत मिलता है जिसम कहा 
जाता है कि--बादशाह ने भट्टारक से यह विनती की थी 
कि हमारी बेगसे भी आपका दर्शन करने को बड़ी उत्सुक 
हैं। अतः आप उन्हे दर्शन देने को वस्त्र घारण कर ले । 
इस प्रार्थना पर भट्टारक जी ने वस्त्र धारण प्रारम्भ किया 
था । 

वस्त्र घारण की प्रथा इन प्रभाचन्द्र ने चलाई ऐसा 
'जैन सन्देश” शोरधांक २६ नवम्बर सन्‌ ६४ के अक में पृ० 
३५८ पर लिखा है। “बुद्धिविलास” पृष्ठ ८४ से ८८ तक 
मैं मी दस सम्बन्ध का वर्णन है। वहां फिरोज शाह के 
वक्त में प्रभाचन्द्र ने वस्त्र घारण (लगोट धारण) किया 
लिखा है । 

बाहुबली चरित' के उक्त पद्यों से जो महमद शाह का 
नाम लिखा है उसकी जगह जैनग्रन्थ प्रशस्ति सम्रह' भाग 
२ पृष्ठ ३३ में “महमूद” पाठ है । 

भारतवर्ष का इतिहास” (पाठ्य पुस्तक) मे नासिह- 
दीन महमूद (दिल्ली के बादशाह) का राज्यकाल सन्‌ 
१२४६ से १२६६ यानि विक्रम सं० १३०३ से १३२३ 
तक का बताया है। यही समय प्रभाचन्द्र के पट्ट का पड़ता 
है । इससे यही सिद्ध होता है कि प्रभाचनद्र ने जिस बाद- 
शाह के मन को रंजित किया था बह बादशाह नासिदरुद्दीन 
महमूद था । उसने सादा जोवन बिताया था। “भट्टा रक 


धस्त्रधारी भट्टारक कब से हुए १ 


प्प्रदाय' पु० ६४ में भी इसी बादशाह का उल्लेख है। , 

बस्त्र धारण की शुरुआत प्रभाचन्द्र ने फिरोजशाह के 
वक्त में की है जैसा कि बुद्धि विलास में लिखा है। यह 
फिरोजशाह जलालुहीन खिलजी हो सकता है। जिमका 
राज्य काल भारतवर्ष का इतिहास' में विक्रम सं० १३४७ 
से १३५३ तक बताया है। फिरोजशाह तुगलक तो बह 
नही हो सकता क्योंकि तुगलक का राज्यकाल विक्रम स० 
१४०८ से १४४५ तक का है। (सन्‌ १३५१ से ८८ देखो 
भट्टन्रक संप्रदाय पु० ६४ टिप्पण नं० ३६) | 

प्रश्न :--वसन्‍्त कोति पहले ऐतिहासिक भट्टा रक 
प्रतीत होते है इन्हें वनवासी और शेर द्वारा गमस्कृत कहा 
है। श्रुतसागर सूरि के अनुसार ये ही मुनियों वे. वस्त्र 
घारण के प्रवर्त्तक थे। यह प्रथा इन्होन मेाडलगढ़ मे 
आरण्भ की थी । इनकी जाति बघेरवाल थी | विक्रम स० 
१२६४ को ये पट्टारूढ़ हुए थे (देखो “भटारक सप्रदाय” 
पृ० ६३) तब भट्टा रक प्रभाचन्द्र (विक्रम स० १३४७ से 
१३५३) द्वारा वस्त्रधारण का प्रारम्भ कंसे बताया जाता 

१ 

मे उत्तर--षट्‌ प्राभूत टीका पृ० २१ में श्ुतसागर न 
अपवाद वेष के रूप,में लिखा है कि कलिकाल म॑ म्वच्छादि 
लोग नग्न रूप देख मुनियो पर उपद्रव करते है अत; पस-त 
कीति ने यह उपदेश दिया कि-- 'चर्यादि के समय चटाई 
आदि के द्वारा शरीर को ढंक ले, चर्या के वाद उसे छाई 
दे ।” श्रुतसागरसूरि ने अपवाद बेष को सिथ्यात्व बताया 
है । पहिले चटाई टाट आई का ही प्रयोग हुआ था वह 
भी कुछ काल विशेष. के लिए, सदा वस्त्र घारण (सूती) 
का प्रचलन नद्दी हुआ था। यह प्रभाचन्द्र के वक्त से हो 
प्रारम्भ हुआ है। यह विशेषता है । 

धसन्‍्त कीति बव्याप्राहि सेवित: शीलसागर:।॥। “भद्ठा- 
रक संप्रदाय पृ० ८६ के इस प्रलोक का जो पृ० &३ में 
"हर द्वारा नमस्क्ृत” अर्भ किया है वह सही सगत प्रतीत 
नहीं होता । उप्तका अर्थ “बचघेरवाल" होना चाहिए । 

प्रशत्त :--पुलाक बकुश कुशील को भावलिंगी साधु 
माना है ओर मुलादि गुणों में दोष लगाना इनका स्वरूप 
मामा है तब वस्त्र धारण कर लिया वह भी परिस्थिति 
वश कालदोष से तो क्‍या हानि है? 


उत्तर :--ऐसा नही है, दोष लगाना किसी भी भाव- 
लिगी का स्वरूप या लक्षण नही है। भवृद्धि पूर्वक लगना 
और बात है और बुद्धि पुवेंक चलाकर दोष लगाना अन्य 
बात है । अनिचा र-दोष लगने पर उनका ५तिक्रमण, आलो- 
चना, प्रायण्नित्तादि किया जाता है ताकि गलती को 
पुनाव॒ृत्ति म हो । किन्तु जो सदा जान-बूक्षकर दीष लगाता 
है और उन्हे उपेक्षणीय क्षन्तव्य मानता है यहाँ तक कि 
दोष नो दो? ही नही मागता, उन्हें स्वरूप भौर जायज 
गानता है वह जैन साधु नहीं हो सकता । आज प्राय: यहों 
हो रहा )। थ्रायरों का काम साधुग्रों का संयम पलाना 
है किल्‍तु आज़ सही सच्या मुविभक्त है जो सबसे बड़ा कह- 
लाने की धु। भ, चतुराई के साथ साधुओ का सयभ बिग्रा- 
उता है । जो सका जिरोध करते है उन्हे मुनिर्ननदक कहा 
नाता है । संगार भी बड़ा विचित्र है। साधु भी मीठे जहर 
को कही परठ्चातत्त । ने यत्रो सोच पाते है कि हम प्रपना 
ही अह्िन नटी कर रहे है |कन्तु जिन-मार्ग -- प रम्पराग का 
विघात कर रहे है। श्रावक भी यह नही सोचते कि-- 
साधुओं ने एक तग्हस उनके हो भरोसे घर-ब।र छोड़ 
महाब्रत अवाकार किया है--दीक्षा ग्रहण की है तब हम 
मिथ्यामोह बण उनका सयम घानकर उनके साथ विश्वास- 
घात वो नेहं। कर *८ है ? इसी का परिणाम है कि-भाज 
पवित साधु सरथा मलिन दृषित नष्ट भ्रष्ट आलोध्य 
गौरचहीब हो रही है। भाज कैसी को इसका अन्तस्वाप 
नहो दिखता । 

नग्न दिगस्बरत्व सिफ कुन्दकुन्द की परम्परा नहीं है 
किन्तु जन परम्परा है जेन ही नहीं सारी प्रकृति और 
रासार इसी भुद्ठा (नग्न दिगभ्बरत्व) से आकत है चाहे 
पग्नु हो पक्षी हो «म्मजात मनुष्य हो अजीब तक हो सभी 
जमत जंननद्र मुद्रा स ही अकित है । कोई भी वस्त्र।लंकार 
से युक्त पंदा नही होता । 

सर्व पश्यत वादिनों जगदिद जेनेनद्रमुद्रांकित ॥ 

(नोदाशास्त्र” (उमास्वाभीकृ)) जैनो का बाइबल 
स्वमान्य प्रन्थ हे, दि० श्वे० दोनो इसे मानते हैं। बहुत से 
भाई सोचते है कि -इसमे कहो भी नरनत्वय का प्रकपण 
नही है किन्तु यह सोचना उनका भूल भरा है। क्योंकि 
इसके अध्याय ६ सूत्र & म॑ “शीतोष्णदशमशकनारन्प'**” 


१४, रच ४०, कि० डे 


रूप में २२ परिषह बताये हैं। सूत्र ८ “मार्गाच्यवन नि्जे- 
रार्थ परिषोढव्या: परीषहा:” में मार्ग से च्युत न होने के 
लिए और कर्म निजेरा के लिए इन २२ परीषहों को सहन 
करना बताया है। इस प्रकार परिषह साधु जीवन को 
नीव है बिना नग्न परिषह धारण किये वह जिनमार्ग से 
च्युत माना गया है। जहाँ मूल मे ही नम्नत्व का प्रहूपण 
किया गय्या हो वहां उसका अभाव बताना ज्ञान है | 
साधुओं के लिए सव परोषहों का सहत करना आवश्यक 
बतामा है। बिना नग्नत्व के शॉतोष्ण दशमशक (सर्दी, 
गर्मी, ढांस-मच्छ र की) परिषह भी सम्भव नही ग्रत:ः नग्नत्व 
प्राथमिक भऔौर आवश्यक है। तृण स्पर्श, मल, शय्पादि 
परिषह भी नग्तत्व में ही पूर्ण फलित होती है । अत' नग्नत्व 
का लोप करता जैनधर्म का ही लोप करना है | दि० श्वे० 
के भेद को मिटा कर श्वेताम्बर-विकृत मांगे को ही पुष्ट 
करना है अतः जैत साधु का वस्त्र धारण करना जिनशासन 
का दूषण है अपराध है किसी भी स्थिति में योग्य नही । 
अजनो मे भी नग्नत्व को परम हम का रूप माता है। 
जैन निम्नेन्थ के लिए वस्त्र धारण करना निन्य है दोषास्पद 
है जपने पद और नाम के विरुद्ध है। संसार के सब धर्मों 
से जैन की अलग पहचान नग्नत्व ही कराता है। ऐसे 
जगतु के भूषण नग्तत्व के लिए अनन्तक्ष: वन्दन ! 


“बीरबाणी” पृ० २१४ (१८ जून ८८ अक ) में “एक 
ऐतिहासिक गुटका” (वि० स० १६८५ म॑ लिखित) निबंध 
पे बताया है कि--- 


“सवबत्‌ १३१० में भट्टा रक प्रभाचन्द्र जी के समय में 





(सआ८3८-. 





अनैकन्तें 


नगर दिल्ली में पानसाह फिरोज शाह पठाण कौ में 
प्रतिष्ठा हुई सवा करोड़ रुपये लागे । एक बार पातसाह 
फिरोजशाह ते हिन्दुओं के विरुद्ध मुसलमानों की शिकायत 
पर सिपाही भेजे तब भट्टारक जी की पालकी बिना कहारों 
के चलकर आई और सिपाहियों के हाथ यों के यों रह 
गए, मुह बांके हो गये, जुबान बन्द हो गई। बादशाह 
ने सुती तो आकर हाथ बांध कर भट्टारक जी के चरणों में 
गिरा और बोला--मेरा कसूर माफ करो। 


फिर बेगमों ने बादशाह से कही--ऐसे औलिया(संत्त) 
के दर्शन हमको भी करादो। बादशाह ने भट्टारक जी से 
अज करी कि--बेगमें दीदार करना चाहती हैं। यह वक्‍त 
नगन रहने का नहीं, आप दूसरे खुदा हो सो एक लगोट 
तो लगाना हु" चाहिये। भट्टारक जी को स्वीकृति पा 
बादशाह ने लाल लगोट कराई फिर सिंदूरिया बस्त्र भी 
भट्टा रक जी ने ग्रहण किया सं० १३१० से यह वस्त्र रखने 
की प्रथा शुरू हुई ।” 


]४०/०-- इतिहास मे इस फिरोजशाह (जनालुद्दीन 
खिलजी) का समय वि० स० १३४७ से १३५३ है । अतः 
१३१० संबत्‌ के साथ इसकी संगति नही बेठती । स० 
१३१० भट्टारक प्रभाचन्द्र का पट्ट पर बैठने का है। इस 
घटना के समय का ठीक से निश्चय न होने के कारण वही 
स० १३१० लिख दिया गया हो । इतिहासज्ञों को ठीक 
निर्णय करना चाहिये। फिरोजशाह का समय १३१० 
नहीं है । 

--कैकड़ी (अजमेर) ३०५४०४ 


िधयाकारगक-स याद: ८ “*-6/९-0::3/%0-:क- १४: 





जो थिद्धान्त ज्ञान आत्मा और पर के कल्याण का साधक था आज उसे लोगों 
ने आजीविका का साधन बना रखा है। जिस सिद्धान्त के ज्ञान से हम कर्म कलंक 
को प्रक्षालन करने के अधिकारी थे। आज उसके द्वारा धनिक वर्ग का स्तवन किया 
जाता है यह सिद्धान्त का दोष नहीं, हमारे मोह की बलवत्ता है-- 





'अद्थकक 





“वर्णी-बाणी ] पृ० १५३ 


निशिफिनलणात 


सम्यग्दर्शन की प्राप्ति के 


झनादि काल से जीव के साथ दर्शन मोह (मिथ्यात्व) 
लगा हुआ है। जिसके कारण यह जीव संसार की ८ 
लाख योनियों में भटक रहा है । और दुःख सह रहा है। 
सुखी होने के उपाय भी करता है, परन्तु सिद्धि नहीं होती 
क्योंकि सुखी होने के सच्चे उपाय का इसको पता नहीं है। 
वह सच्चा उपाय सम्पग्दर्शन की प्राप्ति हैं। उसके बिना 
प्रनेक उपाय करने पर भी दु.खों से छुटकारा नही पाता 
जैसे कि पं० प्रवर प० दौलत राम शी ने 'छह ढाला' में 
कहा है, “मुनिवन्रत घार अनन्तवार ग्रीवक उपजायो, 
प॑ निज आतम ज्ञान बिता सुख लेश न पायौ । ताते जिन- 
बर कथित तत्व अभ्यास करीजे, सशय विभ्रम मोह त्याग 
बभापो लख लीजे ।” तथा मंगत राय जी ने बारह भावना 
में कहा है, 'वीतराग स्वेज्ञ दोष बिन, श्री जिन की वाणी 
सप्त तत्व का वर्णत जामें, सो सबको सुख दाती ॥ बार- 
बार इनका चितवन कर श्रद्धा उर धरना । मंगत इसी 
जतन से भव सागर तरना ॥ तथा इसी सम्पर्द्शन को 
मोक्ष प्राप्ति की प्रथम सीढ़ी भी कहा है इसके बिता 
शास्त्रों का बहुत ज्ञान तथा क्रियाए भी, सम्यकपने को 
प्राप्त नही होती, 'मोक्ष महल की प्रथम सीढ़ी या बिन 
ज्ञान चरित्रा, सम्यकता न लहे सो धारो भव्य पवित्रा! 
इस सम्गर्दर्शन की प्राप्ति के विषय में प० श्रवर प७० 
टोडरमल जी ने कहा है, 'भला होनहार है ताते जिस 
जीव के ऐसा विचार आये है कि मैं कौन हू मेरा कहा 
स्वरूप है । यह चरित्र कैसे बन रहा है ? मुझे इत बातन 
का ठीक करना ऐसा विंचा रते अति प्रीतिकर शास्त्र अध्य- 
यन करने को उद्यमवत होता है, सप्त तत्वों के स्वरूप को 
जातकर उतका विचार करता है। जो सम्यग्दर्शन को 
प्राप्ति का सच्चा उपाय है । पृष्ठ २५, अब सम्यर्दर्शन 
कब प्राप्त होग़ा है। उसके लिये भष्टसहुल्री पू० २५७ 
प्ें भट्टाकलंक देव ने कहा है-- 


अनिवायं-कारण 
भरी मुन्ना लाल जैन, 'प्रभाकर' 


'त.द्शी जायते बुद्धिव्यवपायश्चतादुशा । 
सहायास्तादुशा: सन्ति यादुशी भवितव्यता ॥ 


जिस जीव की जैसो होनहार होती है। उसकी बैसी 
ही बुद्धि हो जाती है प्रयत्न भी उसी प्रकार का करने 
लगता हैं और उसे सहायक (निमत्त भी) उसी प्रकार के 
मिल जाते हैं। (भवितव्यता की व्युत्पत्ति) भवितु योग्य 
भवितव्यम्‌ तस्थ भावा: भवितव्यता जो होने योग्य हो उसे 
भवितव्य कहते हैं और उसका भाव भवितव्यता है। 
हमारी दृष्टि से इसलिए सम्परदर्शन की प्राप्ति केवल 
पुष्रषार्थ से मानना आग्मानुकूल नहीं बैठता । क्योंकि 
सम्यरदर्शन रूपी कार्य की सिद्धी में पांच समवाय नियमत: 
होते हैं । उपादान (पद।र्थ की कार्य रथ होने को योग्पता 
अर्थात (स्वभाव) पुढुषार्थ, काल, नियति और निमिल इन 
पांच कारणों को सूचित करते हुए बन/।रसी दासजी नाटक 
समय सार में कहते हैं । 
'पद सुभाव पूरव उदय, निहचे, उद्यमकाल 
पक्षपात मिथ्यातपथ सरवंगी शिवचाल ॥ 


इसका आशय इतना है कि किसी एक कारण मात्र 
से सम्यस्द्शन रूपी काये की सिद्धि मानता एक्रान्तवाद 
होगा । गोमटुतार कर्मेकाण्ड गाथा ८७९ से ८८३ में भी 
पाँच प्रकार के एकान्तवादियों का कथन आता है। उसका 
आशय भी यही है कि जो इनमें से किसी एक से कार्य की 
सिद्धि मानता है वह मिध्या मान्यता टे और जो इन पांचों 
के समवाय को रवीकार कर उनसे कार्य सिद्धि मानता है 
उसकी मान्यता सच्ची है। अब रही मिथ्यात के काल की 
बात | सो वह अनादि अनत और अनादि सांत दो भागों 
में विभक्त है क्योकि सबेत्र भअनत (जिसका कभी अन्त नही 
होता) मानेंगे तो मिथ्यात्‌ का कभी अन्त नहीं होगा, 
जबकि अनंते भव्य मिथ्या दृष्टियों ने मिध्यात का ताश 
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करके निर्वाण प्राप्त किया है। 

मो० मा० प्र० पृ" ८० पर कहा है-- 

'कषाय उपशमने ते दु ख दूरि होय जाय सुद्री होय 
परन्तु इनकी सिद्धि इनके किये उप|/यन के आधीन नाही, 
भवितव्य के आधीन है | जाते अनेक उपाय करते देखिये 
अर सिद्धि न हो है | वहुरि उपाय बतना भी अपने अधीत 
नाहिं। भतितव्य के अधीन है | जाते अनेक उपाधथ करना 
विचारे और एक भी उपाय न होता देखिये है | वहुरि 
काकतालीयन्पाय करि भवितव्य ऐसा ही हो। जैसा अपका 
प्रयोजन होय तैसा ही उपाय होय अर ह्वाते कार्य की सिद्धि 
मी होय जाय।' 


इसलिये सम्यकत की प्राप्ति मे पातों टी समवाय को 
मानना पड़ेगा। यदि इनमे से एक भी समवाय का अनाव 
होगा तो बाकी चारों समवाय भी न होगे इसलिए अकेले 
पुरुषारथ से ही सम्यरदशेन की प्र प्वि मानना आगमावकेल 
नहीं है। इपयके अतिरिक्‍त श्षम्परदर्शव से प हेले पांच 
लब्धरिपों का होता अति आवश्यक है उनके बिता भी 
सम्यक्त्व नही होता । इनमें भी चार लब्धियाँ, क्षयोपशम, 
विशुद्धि, देशना तथा प्रायोग तो अनेका बार | भत्य लता 
अभव्यों के भी हो जाती है) बढ़ा 'भी सम्परर्दर्श। हवीने का 
नियम नहीं है। हाँ पांचवी करणवब्धि के होने पर 
सम्यग्दशेत के प्राप्त होने का नियम अवश्य है इसके लिये 
भी प० टोडरमल जी ने कहा है--- 

जाके पूवब॑ कही च्यारि लब्धि तो भई होय, 

अर अंत्मुहुर्त पीछे जाक॑ सम्यक्त होना होय । 


तिसही जीव के करण लब्धि हो है सो इस कारण 
रूब्ध्रि वाला के बुद्धि पृ्वेक तो इतन। हो उद्यम हो है-+- 
जिस तत्व विचार विषे उपयोग तद्बप होय लगावे । 
(मो० म।० प्र० पेज ३८९) 
इस करण लब्धि की प्राप्ति उसी जीव को होती है. । 
जिसको अन्‍्तर्मुहूर्त में सम्यग्दशेन होता होता है। इसके 
लिये कहा है--"जैसी जस भविठव्या तेसी धिले सहाय । 
आपु न आवबे ताहि पर ताहि तहाँ ले जय ।' इसका अथे-- 
ब्रपना बस होनहवार पर नहीं चलता किन्तु बुद्धि होनहार 
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के अनुसार हो जाती है । ये पसंसार में देखने में भी आता 
है कि कोई भी माता-पिता अपनी सप्तान को खोटे मार्ग 
पर नही लगाना चाहते और अच्छे मार्ग पर चलाने का 
पूरा प्रयत्व भी करते है परन्तु ब हुतों की सनन्‍्तान जिनकी 
होनहार बुरी है--उनतको अपने माता-पिता की अच्छी 
शिक्षा अच्छी नहीं लगती । खोटी संगति वालों की बातें 
अच्छी लगती है ओर खोटे मार्ग पर चलने लगते हैं। ऐसे 
अनेकों दृष्टान्त देखने मे आते हैं । 


छहढाला की पहली ढाल में भी कहा है--“तहतें 
चय थावर तनधरे, यों परिवर्तन पूरे करे। अर्थात 
मिथ्यात्व के काल में पांच परावते॑नों को अमेक बार पूरे 
कर लेते है । इसका यह अभिप्राय है कि इस जीव का 
ज्यादा समय एक इन्द्रिय में ही व्यतीत होता है क्योंकि 
वहाँ पांचों परावतैनों का काल अनन्त नहीं 'हां बहुत है 
और जब मिथ्यात्व का काल अल्प समय रह जाता है 
तो उसे अधपुदगल परावतंन कहते हैं। और तभी वह 
अपने को तथा ससार को समझने का प्रयत्न करता है तब 
भव्य को मम्यकत्ता की प्राप्ति होती है। कहा भी है--- 
तत्प्रति प्रीनिचित्तेव येन वार्तापि हि श्रुता । निश्चितं स; 
भवेद्धूव्यों भावितिर्वाग भाजनम्‌' (प्मनन्दि पंच विशतिका 
(एकत्वशीत॑व ; २३) इससे यह मालूम होता है कि जो 
भव्य है, उसके मिथ्यात्व का काल अनन्त नहीं है क्योकि 
मिथ्या दृष्टि ही मिथ्यात्व का नाश करके सम्यक्त्व को 
प्राप्त करता है। अब रही यह बात कि सम्यकक्‍्स्थ की 
प्राप्ति केसे हौती है? उसके लिए कहा है-- 

'ताते जिनवर कथित तत्त्व अभ्यास करीजे, 

सशय, विशभ्रम, मोह त्याग आपो लखि लीजे |”? 


तत्त्व अभ्यास के लिए पहिले भागम के द्वारा सातो 
तत्त्वो के अर्थ को समझना, फिर उसका बार-बार चिन्त- 
वन करन। श्रेयकर है| सारे आरम्भ और- कषाय भावों से 
उपयोग को हटाकर तत्त्व विचार में लगाना चाहिए। 
क्योकि तत्व विचार करने का ओर दर्शन मोहनीय की 
स्थिति कम होने का निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है अर्थात्‌ 
जब यह तत्त्व अभ्यास में उपयोग को लगाता है तब दर्शन- 
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मोह घटते-घटते उपशम अवस्था को प्राप्त हो जाता है। 
सम्पग्दशन की प्राप्ति का यही सच्चा उपाय है। जब यह 
जीव इस उपाय को करता है तो पाँचों समवाय होते हैं; 
' हई किसी के आधीन नहीं है। क्योंकि जिस कार्य (सम्यग्‌- 
« गैन) का जिस समय पुरुषार्थ करता है वो समय ही उस 
काये की सिद्धि काललब्धि है और जिसका विचार 
करता है वह निमित्त, उसका फल होनहार (भवितव्यता) 
और जीव की सम्यर्दर्शन के रूप होने की योग्यता उपादान 
इसलिए अकेले पुरुषार्थ के आधीन सम्यक्‍्त्व की प्राप्ति 
मानना ठीक नही । टोडरमल जी ने भी मिथ्यात का काल 
अनन्त न मानकर (मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० ३७६ पर कहा 
है कि--याका उद्यम तो तत्त्वविचार का करने मात्र ही 
है ।' इसका आशय वहां अन्य समवायों का निवेध करना 
नहीं है और जहां तत्त्व उपदेश भी नही है वहां (नरक में) 
भी पूर्व उपदेश के संस्कार होते है, वहा भी तत्त्व विचार 
करते से दशेनमोह की स्थिति घटकर अतः कोटाकोटि 
प्रमाण रह जाती है ओर वह मिथ्यात अवस्था में ही घटते- 
घटते उपशम भवस्था को प्राप्त हो जाती है और सम्य- 
क्त्व की प्राप्ति हो जाती है । इसके सम्बन्ध मे प० जी ने 
यहां तक कह दिया है कि---कषाय उपशमने तैं दुःख दूर 
होय जाय सो इनकी सिद्धि इनके किये उपायन के आधीन 
नहीं भवितव्य के आधीन है। जाते अनेक उपाय करना 
विचार और एक भी उपाय होता न देखिये है बहुरि काक- 
तालीय न्याय करि भवितव्य ऐसा ही होय जैसा आपका 
प्रयोजन होय तैसा ही उधाय होय अर ताते कार्य की 
सिद्धि भी होय जाय। बहुरि उपाय्र बनता भी अपने 
आधीन नाहि भवितव्य के आधीन है (१० ७६) पं० 
दौलतराम जी ने भी कहा है-- आतम के अहित विषय 
कषाय, इनमे मेरी परिणति लत जाय ।” इन सबका यही 
तात्पये है कि सम्यग्द्शंन की प्राप्ति के लिए कषायों को 
कम करके तथा आरम्भ और परिग्रह का भी परिमाण 
करके ओर अपनी मान्यता का भी पक्षपात छोड़कर शान्त 
चित्त से जिनेन्द्र भगवान के द्वारा कहे हुए सात तत्त्वों का 
विन्तन करना ही सम्यग्दशेन की प्राप्ति का उपाय है 
जिस समय यह भव्य जीव तत्त्वों का विचार करता है तब 
बही समय इसके कार्य की सिद्धि की लब्धि है तथा तत्त्व 


विचार पुर्षाथं है। तत्त्व विचार करना इस जीव का 
अपना कार्य है इसलिए आचार्यों ने पुरुषार्थ करने कक उप- 
देश दिया है जिससे यह जीव आलसी न हो जाय | वहां 
भी पंच समवाय के निषेध से तात्पय नहीं है। तात्पयं मात्र 
इतना है कि हम अपने उपयोग को जितनी शक्ति संसार 
कार्यों में लगाते हैं, उतनी शक्ति तत्त्व विचार करने में 
लगाएं । 
एक दुष्टान्त मरीचि का देखिए, सरीचि भगवान 

आदिनाथ का पोता था और जब वह भगवान के समो< 
शरण में बैठा था तब उसको बताया कि वह आगे चलकर 
महावीर नाम का ग्रन्तिम तीर्थंकर होगा। क्योंकि उसके 
तीर्थंकर होने में उस समय बहुत काल था, उसको होनहार 
अभी अच्छी नहीं थी । उसको बहुत काल तक संसार में 
कई भव धारण करने थे, इससे भगवान की वाणी सुनने 
पर भी उसकी बुद्धि स्वच्छक होने की हो गई और जब 
उसका संसार निकट आ गया अर्थात्‌ उसकी होनहार 
अच्छी आ गई तो सिह की पर्थाय में भी उसकी बुद्धि 
संयम धारण करदे की हो गई । इन सभी से सिद्ध होता 
है कि उपाय करने की बुद्धि भी भवितव्य के आधीम है। 
कातिकेयानुप्रेक्षा में भी कहा है-- 

'ज॑ जस्स जम्हि देसे जेणा विहाणेण जम्हि कालम्हि। 

त तस्स तम्हि देसे तेण विहाणेण तम्हि कालम्हि ॥ 

को सक्‍कइ चालेंदु इदो वा अहमिदों जिणदों वा।! 

भर्थात्‌ जिस जीब का जिस देश में जिस निमित्त से 

जब जैसा होना होता है उस जीव का उसी देश में उसी 
निभित्त उसी समय वैसा ही होता है, उसे टालने में इन्द्र 
या जिनेन्द्र भगवान भी समर्थ नही हैं और भी कहा है-- 


'कारज धीरे होत है काहे होत प्रधीर । 

समय आये तर्वर परे केतो सींचों तीर ॥ 
अर्थात्‌ समय आने पर ही कार्य होता है, इसके लिए 
कुछ लोयों का कहना है कि टोडरमल जी ने कहा है कि 
काल लब्धि किछू वस्तु नाहीं इसका अर्थ ये नहीं है कि 
काल लब्धि कुछ नही होती, इसका अभिप्राय तो केवल 
इतना है कि काललब्धि तो समय है काये के होने का । 
अर्थात्‌ जिस समय जो कार्य होता है वही उस कार्य की 
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काललब्धि है। इसीलिए केवल पुरुषार्थ से हो कार्य की 
सिद्धि म्ननना एकान्त है। हर कार्य के होने का समय और 
नि्मित्त नियत है ये सम्यक्‌ नियति है और एक ही से सारे 
कार्यों का होना मानना मिथ्या नियति है, इसको एकाच्त- 
बाद कहा है। गोम्मटसार में जहां ३६३ पाखंडों का वर्णन 
किया है, वहां--सम्यक्‌ू-नियति को मानने को एकान्त नहीं 
कहा है । इस जीव को जब यह श्रद्धा हो जाती है कि जो 
होना होगा सो हो होगा मेरे करने से नहीं होगा तब 
उसको पर द्रव्यों से पंचेन्द्रिय के भोगों से और संसार को 
बढ़ाने वाले आरम्भ से भी अरुचि हो जाती है और वह 
तत्त्व विचार करने के लिए उद्यमवंत होता है ओर उसको 
सम्यक्‍त्व की प्राप्ति होती है और जिसका ससार अभी 
निकट नही आया वह किसी एक पुरुषार्थ को ही प्रधान 
मानता है, बाकी चार समवायो को उसके श्राधीन मानता 
है । उसकी मान्यता सही नही है। क्योकि बुद्धि भवि- 
तव्यता के आधीन है। क्योकि कहा है कि--विनाशकाल 
आने पर बुद्धि भ्रष्ट हो जाती है और निमित्त भी वेसे ही 
मिलते है| हां, आगम मे पुरुषार्थ करते का उपदेश अवश्य 
दिया है । क्योकि हमको ऐसा पता नहीं कि हमको सम्यग- 
दर्शन कब होना है ? हाँ इतना जरूर है कि तत्त्व विचार 
के बिना सम्यवत्व नहीं होगा । इसलिए हमें पुरुषार्थे करना 
चाहिए। परन्तु श्रद्धा यही रखनी चाहिए कि कार्य की 
सिद्धि भवितव्यानुसार ही होगी। इस धारणा से हमको 
साता असाता के उदय में भी सान्त्वता मिलती है । जिस 
जीव का भला होना होता है उसी को भवितव्यता पर 
विश्वास होता है। यदि ऐसा मान ले कि पुछ्षार्थ करने 
से ही मुक्ति हो जाश्गी तो इसक ल में इसी सहनन से 
तथा इसी पर्णाय मे मोक्ष हो जानी चाहिए लेकिन आगम 
में कहा है कि इस कान में मोक्ष नहीं होती इसका कारण 
भी यही है कि जब मोक्ष होनी होगी तभी होगी । क्योंकि 
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झनेफान्त 


छे महीने आठ समय में छे सो आाठ जीव ही मोक्ष प्राप्त 
करते हैं, कमती-बढ़ती नहीं ऐसा नियम है। यदि नियम न 
हो तो जब चाहें मोक्ष चले जाएं किन्तु ऐसा नहीं हो 
सकता । क्योंकि मोक्ष जाना इसके स्वयं या मात्र पुरुषार्थ 
के आधीन नहीं हैं । भवितव्यता के अधीन है । 


नियति के विषय मे पूज्य क्षुल्लक गणेशप्रसाद जी 
वर्णी भी कहा करते थे--'जो-जो भाषी वीतराग ने सो- 
सो होसी वीरा रे। अनहोनो न होय कभी भी काहे होत 
अधीरा रे।” इसका अर्थ भी यही है कि जो होना है सो 
वीतरागी (केवल ज्ञानी के ज्ञान में है) यदि इसको न 
मानेंगे तो केवलज्ञान नही रहेगा। इसके अतिरिक्त ससार 
में देखा भी जाता है कि किसी कार्य के कर: का बहुत 
उपाय करते हैं परन्तु कार्य की सिद्धि नहीं होती और कभी 
कभी एक काये के पूरा करने को जाते हैं परन्तु रास्ते में 
अनायास ही दूसरे कार्य की सिद्धि हो जाती है। रोग के 
विषय में भी देखिए, रोग के आने का कोई उपा। नहीं 
करता परन्तु रोग आ जाता है और अनेक उपाय करने 
पर भी रोग नही जाता और कभी-क्भी बिना दवा खाये 
भी रोग ठीक हो जाता है। ये सब नियति नहीं है तो क्या 
है ? सूरज पूरव मे ही उदय होता है और पश्चिम श अस्त 
होता है। बच्चा पैदा होता है, बड़ा होता है, फिर बूढा 
भी हो जाता है। जरा एकाश्र चित्त से विचार करिए ये 
नियति नहीं है तो क्या है, यदि निथरति न हो तो संस।र 
की व्यवस्था ही नही चल सकती । ज्यादा क्या कहें नियति 
और होनहार इतनी प्रबल है कि इसके विषय में कहने को 
शब्द भी नहीं है। हाँ, इतना अवहय है कि पुरुषार्थ के 
बिना कार्य तही होता परन्तु पुरुषार्थ भी नियति के आधीन 
है । यहां तक कि नियति और होनहार १९ विश्वास होना 

भी नियति के आधघोन हैं । 
अन्सा री रोड, दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 
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प्रज्ैव दुलेभा सुष्ठु दुर्लेभा सान्यजन्मने। 
तां प्राप्य ये प्रमाथचन्ते ते शोच्याशः खलु धीमताम्‌ ॥। 


-आत्मानुशासनम्‌ ६४ 
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हिन्दी जन कवियों के कतिपय नीतिकाव्य 


अपभ्रश की तरह हिन्दी मे भी जैन कवियों ने चरितत 
काव्य और नोति ग्रन्थ दोनो ही लिखे है। महाकवियों के 
विलास सक्षक काव्य सग्रहों मे से 'बनारसी बिलास में! 
अध्यात्म बत्तीसी, दश दान विधान, अक्षर माला, दिला- 
राम बविलास मे ज्ञान बत्तोसी, अध्यात्म बारहबडी तथा 
पाश्वंदास कृत 'पारस बिलास' में 'सुगति बत्तोत्ती” उपदेश 
पच्चीसी, बारहखड़ी, हितोपदेश पाठ आदि नीति विषयक 
स्वतत्र रचनाए है | महाकवि बुधजत की “बुधजन सतसई' 
के अलावा द्यानतराय के 'छहढाला' मे भी नीते तत्त्व के 
दर्शन होते है। सांगानेर निवासी जोधराज के दो ग्रन्थ 
ज्ञान समुद्र! और “धर्म सरोवर! नीति के बड़े ग्रन्थ है । 
आगरा के रूपचन्द का 'दोहा परमार्थी और कामा 
(भरतपुर) के हेमराज का 'हेमराज शतक! दोनो ही नीति- 
काव्य लोकश्िय हो चुके है। फिर भी हस्तलिखित शास्त्रों 
की खोज करने पर पर्थाप्त नीति ग्रन्थ मिल सकते हैं । 
कुछ अचचित नोतिकाव्य इस प्रकार है :-- 


१. मनमोहन पंचसतो : 

पाच सो सवेयों से युक्त नीति! का सबसे बड़ा ग्रन्थ 
है। अभी तक श्रज्ञात यह विशाल ग्रन्थ अजमेर स्थित 
सोनी जी की नत्तियां में विद्यमान शास्त्र भण्डार मे उप- 
लब्ध है । कवि ने इस ग्रन्थ की प्रशस्ति में अपने नामो- 
ल्लेख के अतिरिक्त कुछ ओर नही बतलाया :-- 
गुन फुर्रा ढुरो दुरभति सकल, दुरितारत कारन नसहु । 
कहि 'छत्र सहस' परभव विष जिह तिह विधि सब सुष लहूहु ॥ 


संवत्‌ १६१६ में रचित इस रचना मे दुजेन-सज्जन, 
कुगुरु, युपंय, “अपराध-निषेध' मित्र-श्त्रु आदि सामान्य 
नैतिक विषयो की चर्चा के अतिरिक्त जन दर्शनानुकूल 
'पुद्गल' का विवेचन है। परम्परागत नैतिक उक्तियों के 
साथ-साथ 'मभूख', 'वृद्धावस्था! जेसे सामान्य विषयों पर 


डा० गंगाराम गगं, भरतपुर 


भी क्षत्रशेष की उक्तियां मर्मस्पर्शी हैं। 'भूख' शान्त करने 
के लिए मनुष्य अनेक नाटक रचता है। छत्रशेष कहते हैं--- 


तन लॉनि रूप हर, थूल तन क्रस करे, मन उत्साह हरे, 
बल छीन करता छिमा को मरोरं, गही विढ़ मरजाब तोरं, 
सुश्रन सहेन भेद करे लाज रहता, धरम प्रवति जप, तप 
ध्यान नास करे, धीरज विवेक हरे, करति श्रथिरता कहां 
कूल कांनि, कहा राज पंच गुरु, श्रान सुधा बस होय जीव 
बहु दोष करता। 


युवावस्था के कान्तिमान्‌ शरीर की स्थिति बृद्धावस्था 
में कितनी घृणित हो जाती है :-- 


सकूचो सरीर, भूलि गई तुचा, सूषो मांस, 

ब्रावक्त पाउ, पथ चर्ल खेद धरतां। 

दांत गयो दाढ़ गई, दिष्टि हु भ्रदिष्ट भई, 

नासा नंन मुख द्वार मल बहु भरता। 

सोस हले हाथ हले, वदन निरूप भयो, 

बांधव न बूँके बात, नारो हिय जरता। 

धिक्यो बुढ़ापौ भैया, देख क्‍यों न खोज, 

झायो जहां पुत्र, पिता की श्रवग्या घनी करता। 

परम्परागत नीतिकारो की तरह क्षत्रशेष के अनुसार 
शील का आचरण मानसिक और शारीरिक सुख का 
आधार है। यश देने वाला और पूर्ब कर्मबन्धो को नष्ट 
करने वाला है -- 

सील त॑ सकल गुन आप हिय बास करे, 


सील ते सुजस तलिहु जग प्रगठत है। 
सील ते विधन प्रोघ, रोग सोग दूर होय, 
सोल तें प्रबल दोष, दुःख विधघटत है। 
सील तें सुहाग भाग, विन दिन उर्द होय, 


पुरव्य कमंबंध रिननि घठत हैं । 


२०, षर्ष ४०, कि० है 


सोल सों सुहित सुचि दीसत न प्रांनि जग, 
सील सब सुख मूल वेद यों रटत है। 


२. 'विनोदोलाल के स्वये' : 

'तेमिनाथ कौ नव मंगल", "नेमि ब्याह, “'राजुल 
पच्चीसी', निमिराजुल बारहमासा', आदि नेमिनाथ-राजुल 
विषयक काव्य ग्न्धों की रचना से स्पष्ट है कि विनोदी- 
लाल को नेमि-राजुल प्रसंग बड़ा प्रिग्र था। उन्होने 
“भक्ता मर चरित्र भाषा” तामक एक बड़े ग्रन्थ क्री भी रचना 
की । 'नवकार मत्र महिमा' के नाम से लिखित कवि के 
६०-७० सर्वये नीति विषयक हैं। नाम स्मरण के अतिरिक्त 
इन्द्रिय दमन ओर दया आदि नीति विषय कवि को प्रिय 
है । दया के बिना तीर्थयात्रा, विमिन्‍न मुद्रायें धारण करना 
निरथंक है। कवि विनोदी लाल बाह्याचार की उग्र स्वरो 
में निन्‍्दा करते हैं :--- 

द्वारिका के नहाये कहा, श्रंग फे दगाये कहा, 

संख के बजाये कहा, राम पहयतु है + 

जटा के बढ़ाये कहा, भसम के चढ़ाये कहा, 
घूनी के लगाये कहा, लिय ध्यायतु है। 

कान के फराये कहा, गोरख के ध्याये काहा, 
सोंगी के सुनाये काहा, सिद्ध लइयतु है । 
दपा धर्म जाने बिना, आपा पहिचाने बिना, 
कहूत 'बिनोदी लाल' कहूं मोष पहयतु है ॥ 


३. सूरति को 'बारहखड़ो' : 

जैन कवि सूरति कृत बारहखड़ी में चालीस दोहे ओर 
छत्तीस छन्द हैं। स्वार्थपरता “कमेंबन्ध साधु महिमा, 
आत्मचिन्तन इसके वण्य हैं। सांसारिक कुकथाओ से दूर 
रहकर आगम ओर अध्यात्म का चिन्तन करते रहना 
श्रावक कालक्षण है। ऐसा नीतिकार सूरति का मानना 
है :- 

ससा सोही सुगुर हैं, सुनि सुगुरुन की सोष । 

सदा रहे सुभ ध्यान में, सही ज्ञेन की ठोक । 

सही जैन को सही जिनु के, और कछ नहि भाव भाव । 

श्रागम झोर भ्रध्यातम बानो, पूछ सुनाव गावे । 


्रनेकान्त 


कुकथ च्यारि बिगरारि जगत्‌ को तिनकों नहि सुहाव । 
सुरति' सो जन मोहि भावे, ते सिव पंथ बताये ॥ 


४. बत्तीस ढाला : 

सवाई माधोपुर मे उत्पन्न कवि टेकचंद षट पाहुड़, 
तत्त्वा्थ सूत्र, सूदृष्टि तरगिणी की ववनिकाओ के कारण 
जन भक्तों में बड़े लोकप्रिय है। 'बत्तीस ढाला” इनकी 
अचर्चित रचना है। इस छोटी रचना मे वेसरी, गाथा, 
सर्वेया, कवित्त, कुण्डलियां, छप्पय, चौपाई, सोरठा, चाल 
अडिल्‍ल, पद्धड़ि, षड़गा, भूजगी, भरेठा, गीत आदि कई 
छन्दों का प्रयोग करके कवि ने अपने छद-ज्ञान का परिचय 
दिया है। “बत्तीस ढाला' के ६३ छंद और कुछ ढालों मे 
भ्रभिव्यक्त कवि के नीति विषय “मनुष्य जीवन की महत्ता/, 
'स्वजनों की क्षणभंगुरता', रजस्वला स्त्री का रहन-सहन', 
(विश्वास योग्य पात्र'र, पाप, दान! आदि है। चारों 
प्रकार के दानो का फल कवि ने इस ५कार कहा है :-- 


सो दे भोजन दान, सो सन वांछित पावे । 
अ्रौषधि दे सो दान, ताही न रोग सताबे । 
सूत्र तर दे दात, ज्ञान सु श्रधिकों पावे। 
प्रभ दान फल जीव, सिद्धि होइ सो भ्रमर कहावे !।, 


भोजन करते समय ध्यान रखने योग्य आचरण को 
महत्त्वपूर्ण बातें 'कुण्डलिया-रचयिता' ग्रिरधरदास की 
तरह जैन कवि टेकचद ने जन साधारण को समझाई हैं-- 

भोजन करता जुद कभु नहिं ठानिये। 

लोक विरोधी जो भोजन नहिं श्ानिये। 

पंच बिर॒ुध न मिलि, नहिं इक थल खाइये । 

सेन मूंदि वुधि मोजन, भूलि न खाइये ॥६॥। 

जाति विरोधी कोई, तहाँ नहिं खाइये । 

संस जुत भोजन नहिं, बुधजन पाइये। 

श्रंधममन जहाँ होइ, तहाँ खाँनों नहीं । 

इत्यादिक बुधवान, घरो हिरदे सही ॥२०॥ 


५. “ सनोहर के सर्वेये' ; 


मनोहर के नाम से प्राप्त ६०-७० सर्वेये चिन्ता, कमें- 
प्रभाव, उद्यम, बाह्याचार, विषयास्ति परिवार की 


हिस्ती जोन कवियों के कतिपय मीतिकाब्य श्ई 


स्वार्थपरता, 'होनहार' आदि विषयों से सम्बन्धित हैं। 
सत्संग से श्रेष्ठ बनने की बात 'मनोहर' ने कई लौकिक 
उदाहरणों से सिद्ध की है :-- 

चंदन संग कोये भ्रति काठ जु, चंदन गंध समान जुले है। 
पारस सौँ परसे जिम लोह जु, कंचन सुद्ध सरूप जु सोहै । 
पाय रसायनि होत कयीर जु, रूप सरूप 'मनोहर' जो है। 
त्यों नर कोबिद संग किये सठ, पंडित होय सब मन मोहै ॥ 


ममता की स्थिति में कवि ने शास्त्रपठन, सयम, मोन 
वृत्त, तप, दान, योग आदि सभी साधनाओं को निरथ्थंक 
माना है :-- 
ग्रंथन के पढ़े कहा, पर्यत के चढ़े कहा, 
कोटि लि बढ़े कहा, कहा रंकपन में । 
संयम के श्राघरे कहा, सोन बृत्त धरे कहा, 
तपस्या के करे कहा, कहा फिर बन में । 
दाहन के दये कहा, छंद फरे ते कहा, 
जोगासन भये फहा, बंठे साधजन में ६ 
जोंलों ममता न छट, मिथ्या डोरि हू न दूठ । 
ब्रह्म ज्ञान बिना लो न, लोभ की लगनि में | 


६. लक्ष्मीचन्द : 

१४ छप्पय, १२ कवित्त ओर २८ दोहो में लक्ष्मीचद 
ने साधु, 'शील', पुण्य, 'शास्त्र पठन', पवित्रता आदि 
नीति विषयों पर उक्तियां कही है | 'सुख्र/ और “दुख' दोनों 
का समभाव से सहने का “गीता! ज॑ंसा उपदेश लक्ष्मीचंद ने 
इन पंक्तियों में दिया है :--- 
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सोच कबहूं त कोजे, मन पश्तोश लोज्यो, 
तेरों सोच कोये कछू कारिज सरि है। 
सोच कोये ढुल भासं, सुख सबही नासं, 
पूरब न दीयो वांन, तातें बुल भारी हैं । 
जँसे दुख सुख तेरे होय करम अनुसार ही तु, 
झाप सहै रे, टारं नहि टरि है। 
फोड़ि बुद्धि करो फिरि फिरि, नाना देश सांहि फिरथौ, 
बढ़तो न पा कछ निः्ले तु धरिहै। 


प्रजा को सुख देना, राजाशा का पालन करना, 
शीलवती होना और शुभ मार्ग पर चलना क्रमशः राजा, 
प्रजा, स्त्री और पुरुष को पावनता के मापदण्ड होते हैं। 
ऐसा लक्ष्मीचद का मत है :--- 
पावन राजा होय, प्रजा को सुख उपजाबे । 
पावन परिजा होय, राज सथ झ्लानि न यावे । 
पावन नारी होय, सील गुल दिढ़ करि पाले। 
पावन नर जो होय, भले सुभ सारग चाले । 
ए च्यारों जु पवित्र हैं, ते पवित्र सहज बरे । 
लघमी कहत एहू भवसागर तिरे। 


उक्त विवेचन से स्पष्ट है कि विभिन्‍न चरित कःश्ब्यों 
ओर भक्तिपूर्ण रचनाओं के लेखन से जैन कवियों की दृष्टि 
भक्ति और सिद्धान्त-चर्चा में ही नहीं रही, उन्होने आदर्श 
जीवन की स्थापना में भी रुचि ली है। गिरते हुए जीवन 
मूल्यों के इस युग मे ऐसी रचनाएँ बड़ी उपयोगी हैं । 


११०-ए, रणजीत नगर, भरतपुर (राज०) 





सम्यर्दृष्टि बाह्य पदार्थों को तो जुदा समझता ही है पर अन्तरंग परिग्रह जो 
रागादिक हैं उनको भी वह हेय जानता है, क्योंकि बाह्य वस्तु को अपना मानने का 
कारण अन्तरंग के परिणाम ही तो हैं। यदि अन्तरंग से छोड़ दो तो वह तो छूटी 
ही है। सम्यग्दृष्टि बाह्य पदार्थों की चिन्ता नही करता, वह उसके मूल कारणों को 
देखता है। इसलिए उसकी परिणति निराली ही रहती है। 


“वर्णीवाणी  पृ० ३५० 





जिला संग्रहालय पन्ना में संरक्षित जैन प्रतिमाएँ 


जिल। संग्रहालय पन्‍ना की स्थापना जिला पुरातत्व 
संघ पन्‍ना एवं मध्य प्रदेश पुरातत्व एवं सग्रहालय विभाग 
के सहयोग से १६७४ में की गई संग्रहालय में कुल ७३ 
प्रतिमायें एवं कलाक्ृतियां संग्रहीत है, जो कि हिन्दू एव 
जैन धर्म से सम्बन्धित है, जिनमे २० जैन प्रतिमायें संग्र- 
हीत हैं, ये सर्भी जैन मूर्तियां पन्‍ना नगर एवं जिले के 
अन्य शिल्प केन्‍्द्रो से प्राप्त हुई है । जो कि चन्देल कालीन 
शिल्प शैलो की हैं । सरक्षित प्रतिमाओं का विवरण निम्न- 
लिखित हैं :--- 

झाविनाथ-- प्रथम तीथंतर ऋषभनाथ जिन्हें आदि- 
नाथ भी कहते है, की सग्रहालय मे दो प्रतिमाये सग्रहीत 
हैं। प्रथम प्रतिमा मे पद्मासन की ध्यानस्थ मुद्रा मे (स० 
ऋ्र० ७) उत्कीर्ण तीथंकर आदिनाथ के पेर एवं मुख की 
ठु्ठी भाशिक रूप से खण्डित है। वितान मे अभिषेक 
फरते हुए गज, मालाधारी विद्याधर युगल एवं जिन प्रति- 
मायें अकित है । पादपीठ पर परिचारक तथा पादपीठ के 
नीचे यक्ष गोमुख एवं यक्षी चक्रेश्वरी अकित है । मध्य में 
आसन पर आदिनाथ का ध्वज लांछन वृषभ का आलेखन 
है । प्रतिमा का आकार ११२८१७>८ ३१ से० मी० है । 


दूसरी मूति मे भी भगवान ऋषभनाथ प्मासन को 
ध्यानस्थ मुद्रा में उत्की्ण है। (स० क्र० २६) बितान मे 
गजाभिषेक, दोनो ओर जिन प्रतिमा एवं मालाधारी विद्या- 
घर अंकित हैं। नीचे दोनो ओर जिन प्रतिमार्ये, परि- 
चारक तथा पादपीठ पर दायी ओर यक्ष गोमुख और 
बायी ओर यक्षी चश्नेश्वरी क। आलेखन है। मध्य में सिह 
तथा आसन पर आदिनाथ का ध्वज लांछन नन्‍्दी (वृषभ) 
बना हुआ है। प्रतिमा का आकार १४४ » १०४» ४० 
से० भी: है 

सुमतिनाथ--पांचवें तीर्थंकर सुमतिनाथ की प्रतिमा 
पद्मासन की ध्यानस्थ मुद्रा में अंकित है। (सं० क्र ६) 
मुख व वक्ष स्थल खण्डित है। पादपीठ पर (िह, मध्य में 


(] श्री नरेशकुमार 'पाठक 


सुमतिनाथ का लांछन चक्र तथा उसके दोनों श्र उपासक 
करबद्ध मुद्रा मे दोनों के सहारे बं5 द्रष्टव्य है। प्रतिमा का 
आकार १११०८ ७६ » २५ से० मी० है। 

सुपाश्वंनाथ--सातवे तीर्थंकर सुपाएवनाथ कायोत्सगग 
मुद्रा मे शिल्पांकित हैं। (सं० कृ० २४) सिर के ऊपर 
पांच फण नाग मौलि का आलेखन है | दायां हाथ खण्डित 
है। वितान मे त्रिछत्र, अभिषेक करते हुए गजराज दोनों 
ओर दो-दो जिन प्रतिमा उत्कीर्ण है। तीर्थंकर के दाहिने 
पाश्वं में मकर मुख, गज शार्दूल व परिचारक का अंकन 
है। नीचे दाहिनी श्रोर यक्ष तुम्बर तथा यक्षी पुरुषदत्ता 
(नरदत्ता) का आलेखन है। प्रतिमा का आकार १०६ »< 
४० >८ २५ से० मो० है। 

विमलनाथ--ते रह॒वे तीर्थंथर विमलनाथ कायोसस्‍्सगं 
मुद्रा मे अकित है। प्रस्तर खण्ड का (सं० क्र० ६२) 
दक्षिण पाश्व व तीकर्थर का पैर खण्डित है! वाम पाश्व॑ 
ऊपर से क्रमश: अलंकृत प्रकोष्ठ के मध्य कायोत्सर्ग मे जिन 
प्रतिमा, पद्मासन में जिन प्रतिमा, परिचारक अकित्त हैं । 
नीचे आसन पर लांछन वराह का अंकन है। नीचे निमित 
कायोत्सर्ग में निर्मित तीर्थंकर प्रतिमा व परिचारक अकित 
हैं । पादपीठ के ऊपर अस्पष्ट लांछन अंकित है। प्रतिमा 
का आकार १३७ ०८७५०८३१ से० मी० है। 

धर्मनाथ- पन्द्रहवें तीथैंकर धर्मनाथ की सम्रहालय मे 
तीन प्रतिमायें संग्रहीत हैं। प्रथम कायोत्सर्ग मुद्रा मे तीर्थंकर 
घर्मननाथ (सं० ० १५) अंकित हैं। ऊपरी भाग में 
जिछत्र, गजाभिषेक, मालाधारी, विद्याधर उनके नीचे 
उकड़ बैठे परिचारक का अंकन है। पादपीठ पर दोनों 
ओर सिंह, मध्य में लांछन बच्चन का अंकन है। प्रतिमा का 
आकार ११६--३२ >८ २५ से० मी० है। 

दूसरी कायोत्सग मुद्रा में अंकित तीथैकर घर्मनाथ 
को मूति के ऊपरी (सं० क्र० २३) भाग में त्रिछन्र, दोनों 
भोर कायोत्सग्रे मुद्रा मे जिन प्रतिमायें, मकर मुख, गज, 
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शादूल, नीचे दोनों ओर जिन प्रतिमायें, यक्ष, ह किन्तर एवं 
यक्षी कन्दर्षपा (या मानषी) का अंकन है। पादपीठ पर 
करबद्ध मुद्रा में धमंनाथ का ध्वज लाछन बच्ञ का अंकन 
है । प्रतिमा का आकार ११६०८३२०८ २५ से० मी० है / 


तीसरी तीर्थंकर घर्मंनाथ की पद्मासन में बैठी प्रतिमा 
का शिरोभाग खण्डित है, (सं० क्र० ४५) ऊपरी भाग मे 
मालाधारी विद्याघर तथा नीचे पादपीठ पर सिह, मध्य मे 
लांछन बच्च का अंकन है। प्रतिमा का आकार ५७ »< 
३४५८ २२ से० मी० है। 


नेमिनाथ--बाईसवें तीर्थंकर नेमिनाथ पद्मासन की 
ध्यानस्थ (स० क्र० ६०) मुद्रा मे बंठे हैं। तीर्थंकर का 
सिर, हाथ एवं पैर खण्डित है। वितान में त्रिछत्र, अभि- 
षेक करते हुए गज, मालाधारी विद्याधरो का आलेखन है 
पादवे में दोनों ओर चतुर्भजी अस्पष्ट देव, हाथियों पर खड़े 
परिचारक उत्कीर्ण हैं। प!दपीठ पर दायी ओर यक्ष गोमेद, 
बायी ओर यक्षी अम्विका अंकित है। पादपीठ के मध्य 
सिंह एवं ध्वज लांछझन शख का अंकन है। प्रतिमा का 
आकार ८५२०८ ५१ ०८ ३० से० मी है। 


“लांछन विहीन तीर्थंकर प्रतिमाएँ”' 

संग्रहालय में आठ लांछन विहीन तोर्थकर प्रतिमायें 
संग्रहीत है। जिनमें तीन पश्मासन एवं पांच कायोत्सगं 
मुद्रा मे अकित है। प्रथम पद्मासन में अकित लाछन विहीन 
तीर्थंकर (सं० कऋ्र० ३३) का अधिकाश भाग खण्डित है । 
पाश्वं में चावरधारी परिचारक का अंकन है। पादपीठ के 
दोनो ओर यक्ष-यक्षी की प्रस्पष्ट प्रतिमायें अकित है। 
प्रतिमा का आकार ६६ ८ ५५५५ २४ से० मी० है । 


दूसरी पह्मासन की ध्यानस्थ मुद्रा में अकित तीथ॑ंकर 
(स० क्र० ४४) प्रतिमा का शिरोभाग खण्डित है। पार्श्व॑ 
में परिचारकों का अकन है। प्रतिमा का आकार ४२ )८ 
४० >»< १६ से० मी० है। 

तीसरी प्मासन की ध्यानस्थ मुद्रा मे अंकित प्रतिमा 
का (सं० क्र० ५२) शिरोभाग व पैर खण्डित है। ऊपरी 
भाग में छत्न मालाधारी विद्याघर दो-दो जिन प्रतिमायें 
उनके नीचे तीन-तोन कायोत्सर्ग मुद्रा मे जिन प्रतिमा, 


परिचा रक तथा पादपीठ पर यक्ष-यक्षी का अंकत है। 
प्रतिमा का आकार ७२ »८ ४० ८ १७ से० मो० है । 


कायोत्सर्ग मुद्रा में अंकित तीथैकर (सं० क्र० ८) के 
घ्तिर पर कुम्तलित केश लम्बबत कर्ण, अजान वाहु-देव का 
पैर खण्डित है। ऊपरी पाएव में मालाधारी विद्याधर हैं, 
बायी ओर उत्की्ण विद्याधर प्रतिमा बण्डित है। नीचे दो 
छोटी जिन प्रतिमायें बायी ओर के १रिचारक के गले से 
ऊपर का भाग खण्डित है। परिचारको के पाएवं में उपा- 
सक गण करबद्ध मुद्रा मे खचित है। मूत्रि का आकार 
१२८ » ५० » ३० से० मी० है। 


कायो-सर्ग मुद्रा में अकित दूसरी तोर्थंकर मरृति (सं० 
क्र० ३) के सिर पर कुन्तालित केश, लम्बबत कर्ण, अजान 
वाहु, ध्यानस्थ मुद्रा मे उत्कोर्ण ह । पीठिका मे दोनो ओर 
भविह मध्य में आसन पर अस्पष्ट लांछझ उसमें दोनो ओर 
दो-दो उपासक गण घुटने के सहारे बैठे अपने दोनो हाथों 


में अस्पष्ट वस्तु लिए हुए दिखाए गए हैं। प्रतिमा का 
आकार १४८ >८ ४७ ८ ३८ से० मी० है । 


तीसरी कायोत्सगं मुद्रा में अकित तीर्थंकर प्रतिमा 
(सं० ऋ्र० १६) का दायां हाथ व पैर खण्डित है। प्रतिमा 
छत्र, प्रभामण्डल से युक्त है, ऊपर दोनों पाश्वाँ मे दो-दो 
जिन प्रतिमाये, नीचे उपासिकायें एवं पादपीठ पर दोनों 
ओर सिह मध्य मे आसन पर निर्मित लांछन अस्पष्ट है। 
प्रतिमा का श्राकार ६०४५ ५० ८ २० से० मी० है । 


कायोत्सगं मुद्रा में अकित पांचवीं तीर्थंकर प्रतिमा के 
दोनों हाथ खण्डित हैं। (स० कऋ० २२) ऊपरी भाग में 
दोनों ओर जिन प्रतिमारयें कायोत्सग मुद्रा मे हैं। नीचे 
मकर मुख, पाश्५ष॑ में गज शार्ट्ल का अंकन है । पादपीठ 
पर सिंह, उपासक, उपासिका, आसन पर ध्वज लांछन 
अस्पष्ट अकित है । प्रतिमा का आकार १२३ > २७ ८ २७ 
से० मी० है । 


सर्वतो भद्विका--अलकृत स्तम्भ प्रकोष्ठ के मध्य चारों 
(सं० ऋ्र० १३) पश्मासन में तीर्थंकर प्रतिमायें अंकित हैं। 
ऊपरी भाग में एक जिन प्रतिमा दाहिनी ओर कोने पर 


(शेष पृ० २५ पर ) 


णमो आयरियाणं 


अ'चार्य और साधु दोनों पदों में अन्तर है। आचार्य 
अनुशास्ता हैं ओर साधु साधक । तत्व दृष्टि से यहां अनु- 
शास्ता का भाव पर से भिन्‍न अपनी आत्मा पर शासन 
करने वाला है और वह इसलिए कि शुद्ध दिगम्बरत्व में 
स्व-स्व में ही है, वहां पर के विकल्प था पराए पर शासन 
करमे को स्थान ही नही है। इसमें साधना भी है श्रौर 
अनुशास्तापन भी । एतावता आचाये (साधु और अ'चार्य) 
दोनों श्रेणियों मे हैं और ' णभमो आयरियाण” पाठ भी इसी 
दृष्टि में है। पर, आज हम परिग्रह के मोह मे अतीत के 
उक्त तथ्य को नकार कर मात्र व्यग्हार की ओर इतने 
झुके हैं कि जो सघ सर्वधा स्व से भिन्‍न है--परिग्रह रूप 
है, अपरिग्रही गहाब्रती साधु के लिए सर्वथा परिग्रह है, 
उस परिग्रह पर शासन करते वाले को आचार्य मान बंठे 
हैं--स्व-अनु-शासक ओर साधक जैसे तश्यों को तिरस्क्ृत 
कर बैठे हैं। अन्यथा, लोगों की उक्त मान्यता का विरोध 
तो इसी से हो जाता है कि जब हम उन्हें दिगम्4र अपरि- 
ग्रही, महाब्रती मान बेठे तब उनमे संघ--परिग्रह जैसा 
परियग्रह भी क्‍यों ? बया सात्र धन-धान्याद ही परिग्रह है 
या साधु-संस्था की संभाल का विकल्प परिग्रह नहीं है ? 
यदि ऐसा है तब तो परिग्रह के अन्तरग चोदह भेद भी 
परिग्रहू. नहीं कहलाए जाने चाहिए । 


स्थिति कुछ ऐसी वन रहो है कि जेंसे हम परिपग्रही 
क्षने को परिग्रह का स्वामी माने हुए हैं वैसी ही घारणा 
मूलतः व्यवहार आचाये पद में भी कर बंठे हैं। फलस्वरूप 
हमने केवल इतता मान लिया है कि आचार्य का कार्य 
संघ रूपी परिग्रह पर अनुशासन करना, उसकी संभाल 


[] श्री पद्मचन्त्र शास्त्री 


करना मात्र है और स्व-अनुशासन व साधना से उतना 
प्रयोजन नहीं जितना प्रयोजन दि० साधु को होना चाहिए । 
हो सकता है कि आज के कुछ आचार्यों में भी ऐसी सूझ 
घर कर बैठी हो और वे पर कब शासक बनाने या प्रचार 
और समाजिक सुधार को प्रमुख कर साधक पद को गौण 
कर बंठे हों तब भी आइचर्य नहीं। अस्तु, यदि व्यवहार 
मुनि-मार्ग चलाने के लिए ऐसा माना भी गया है और अब 
भी गाना जाए तो-- 

सभी जानते हैं कि दिगम्बर वेष धारण करता बड़ा 
ग्रादर्श और कठिन काये है । तीर्थंकर आदि महापुरुषों को 
वर््य, पहिले किसी को दीक्षा देने की परम्पराएँ ऐसी रही 
हैं कि जो किसी लम्बे काल १०-१५ वर्षों तक मुनि संघ 
में रह कर क्रमशः ब्रह्मचारी, क्षुल्लक, ऐलक जैसे पदों का 
पूर्ण अभ्यास कर चुका हो, और परिपक्व श्रायु हो, वही 
मुनि-पद में दीक्षित होने का श्रेय प्राप्त कर सकता था। 
ऐसे मे उसके पद से च्युत होने की कदाचित्‌ सम्भावना 
कम होती थी। पर आज तो लम्बी अवधि के क्रमिक 
अभ्यास के बिना ही युवक-य्रुवतियों में दीक्षा देने और 
लेने जैसी प्रवृत्ति भी अधिक दृष्टिगोचर हो रही है। हम 
समझते हैं कि कहीं ऐसी प्रवृत्ति सम्राट्‌ भरत के ग्यारहवें 
स्वप्न-फल को सत्य रूप में चरितार्थ करने के लिए ही 
तो, नहीं अपनाई जा रही ? यदि हमारा कथन ठीक है तो 
विद्यमान ऐसे वय-वृद्ध आचार्य और मुनि-गण (जो मंतर- 
जंतर, टोना-टोटका आदि करते-कराते हैं) के प्रति चचित 
अपवाद भी--स्वप्न फल को सत्य करने हेतु--सही होने 
चाहिए क्‍योंकि स्वप्य फल* के अनुसार इस काल में बृद्ध- 


# ऊँचे स्वर से शब्द करते हुए तशण बल का विहार देखने से लोग तरुण अवस्था में ही मुनि-पद में ठहर 


सकेंगे, अन्य अवस्था में नहीं ।” 


--“बाइव ज्योति” दिनांक १५-२-८७ 


णमो आयरियाणं 


वय सुनि पद के योग्य नहीं हैं। पर, ऐसा होना नही 
चाहिए क्योंकि समाज में आज भी सु-मार्ग लग्न आचारये 
पाए जाने का अपवाद नहीं--वे पाए भी जाते हैं । 


अभी एक ज्वलंत प्रश्न यह भी उभर कर सामने 
ग्राया है कि क्या ऐसी सुदृढ़-सु रक्षित भूमि तेयार हो 
चुकी है, जो एक-दो नहीं, अपितु बिना किसी क्रमिक दीघे- 
कालीन अभ्यास के, समुदाय रूप में ढेर सी कुमारियों और 
कुमारों को दीक्षा देकर उनकी भावी-सुरक्षा व स्थिरता के 
प्रति पूर्ण निष्ठा की जा सके ? हम अभ्युदय की कामना 
करते हैं। पर, इस विषय में लोगों की दृष्टि जो भी हो, 
हम तो यदाः-कदा स्त्री जाति के प्रति अपवादों को पढ़- 
सुन चौंक जाते हैं कि कही पग डगमगा न जाएँ ? या कोई 
माततायी अवसर देखकर त्याग की कमर ही न तोड़ दे ? 
और यह आशंका इसलिए भी कि गत दिनों ही दिग्रम्बरेतर 
जेन-साध्वी '** **'के प्रति सत्य या मिथ्या (?) अनेकों 
अपवादों को सभी पढ-सुन चुके हैं जबकि दिगम्बर मार्ग में 
उससे कठोर नियम और कठोर साधनाएँ हैं, और फिर 
आज के इस ग्राततायी वातावरण में ? 


यद्यपि यह ठीक है कि दीक्षाचार्य व्यवहार दृष्टि से 
दीक्षित से उसका उत्तरदायित्व निर्वाह कराने के प्रति 
बंध जाता है । उसका कतंव्य हो जाता है कि वह शिष्या 
या शिष्य की पूरी-पूरी संभाल करें। पर, यह निर्वाह तब 
और कठिन होता है जब आचाये पुद्ष-जातीय और 
दीक्षिता स्त्री-जाति हो क्‍योंकि मुनि-पद में रहते हुए वह 
स्त्री-जाति से सीधे निकट सम्बन्ध का अधिकारी नही । 
एतावता वहू शिष्या के अंतरंग को भी गहराई से नहीं 
पढ़ सकता, चोबीसो घण्टे उस परिग्रह की सार-संभाल 


श्४ 


करना भी मुनि-पद के अनुकूल नहीं । अस्तु, हमारी दृष्टि से 
तो मुनि को बहुसंख्यक कुमा री-सःध्वी परिवार को बढ़ाना 
समय और पद दोनों ही रीति से वक््ये है। यद्यपि इस 
दीक्षा मार्ग के निमित्त कई संरक्षकों को दहेज जैसे दानव 
से मुक्ति भले ही मिल जाती हो । हम तो कुमारों को भी 
मुनि-दीक्षा देने से पूर्व दर्सियों वर्षों तक लगातार त्याग 
ओर क्रमिक नियम पालन का अभ्यास कराना ही उचित 
समझते हैं और ऐसे में ही “णमों आयरियाणं, णमों लोए 
सब्ब साहुणं” जैसे पदों की साथंकता समझते हैं। 


अभी हमारे सामने एक प्रश्न यह भी आया कि क्‍या 
आचार्यों को ऐसी श्रपरिपक्व वय में दीक्षा देनी चाहिए ? 
हमने कहा--लोक बेढंगा है, यदि आचाय॑ किसी के 
वेराग्य को दृढ़ न करे तो कहेगा ये संसार से उबारने के 
साधन नहीं जुटाते । और यदि आचार्य वेराग्य बृढ़ करा 
उसे उधर ले जाते हैं तो कहेगा--ये उम्नै नहीं देखते। सब 
भांति लोकापवाद है। हमारी दृष्टि में तो साधु का कार्य 
वैराग्य में लगने-लगाने का ही है, वह इससे विरत क्यों 
होगा ? 


उक्त स्थिति में कहीं ऐसा तो नहीं कि-यह श्रावकों 
का ही फर्ज है कि वे आचार्य को सांसारिक दूषित वाता- 
वरण से भ्रवगत कराएं श्रौर उन्हें ढेर-सी कुमारी और 
कुमारों की दीक्षा-प्रक्रि| से विरत करें। श्रावक और 
मुनि-पद भक्त होने के नाते हम तो सारा दोष श्रावकों को 
ही दे सकते हैं और तब--जबकि श्रावकों की दृष्टि में 
आचाये आत्म-विभोर रहने वाले और सांसारिक प्रपंचों से 
दूर हों। वस्तु स्थिति क्या है? जरा सोधिए | 

वीर सेवा मन्दिर, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 





(पृ० २३ का शेषांश) 


दो-दो स्तम्भ प्रकोष्ठों में कायोत्सगं मुद्रा में जिन प्रतिमायें 
अंकित हैं। ठीक इसी प्रकार चारों ओर जिन प्रतिमाओं का 
अंकन है। प्रतिमाका आकार ६" » ३६०८ ड६ से०मी० है। 

जिन प्रतिमा का पाहये भाग-संग्रहालय में जिन 
प्रतिमा के बाम पाश्व॑ं भाग से सम्बन्धित दो प्रतिमारये 
संग्रहीत हैं। प्रथम अ लंकृत स्तम्भ प्रकोष्ठ के मध्य में पद्मा- 


सन में ध्यानस्थ मुद्रा में (सं०क्र० ६४) जिन प्रतिमा अंकित 
है। बायीं ओर एक जिन प्रतिमा कायोस्सगें मुद्रा में 
उत्कीर्ण है । प्रतिमाका आकार ५४ >( ३७१८ २३ सेमी » है । 

दूसरी मूर्ति में पद्मासन में जिन प्रतिमा (सं०क० ५६) 
का सिरोभाग है। प्रतिमा का आकार ४४५०८ ३७०८ १२ 


से« मी० है। णि 


जन गोतों में रामकथा 


विश्वेदवर सर्वत्ष तुम रामचन्द्र भगवान । 
पूजों चरण त्रियोग से, हृदय विराजों भ्रान ;॥। 
--विद्यावारिधि प० मक्खन लाल शास्त्री 
नाम लेत सब दुख सिर्ट, हे रघुनन्दन राम ; 
विध्त हरन, संगल करन, पद बन्दू अश्रभिराम ।। 
स्व० धन्यकुमार जैन 'सुदेश' 
०->+-+ ७क-मनन- >< क+>>०->>«»«>न्‍>«»» 
य॑ गवा: समुपासते शिव इति ब्रह्म ति वेदान्तिनः । 
बौदधा बुद्ध इति भ्रमारा पटव: कर्तेंति नेयायिका: । 
झहुन्तित्यथ जैन शासन रत: कर्मति मोमांसका:। 
सो5यं यो विदधातु बाँछित फल प्रेलोक्य नाथ: प्रभु ॥ 
(हनुमन्नाटक-मंगला चरण) 
श्री रामचन्द्र की जीवन-गाथा लोक-जीवन में उसी 
प्रकार व्याप्त है जिस प्रकार दूध में नवनीत, जल में 
शीतलता एवं धूप में उष्णता समाहित है । 
चिरकाल से श्री राम का चरित्र युगीन रहा है, 
जिसमें थुग-बोध के साथ परिस्थितियाँ विविध रूपों में 
उभर कर आई है। फलत: वे युग-पुरुष कहलाए तथा 
युग-प्रवर्तेक रूप मे पूृजित हुए। युग-परिवर्तत के साथ 
आराधको के मन्तव्यों में बदलाव आया और उनका उदात्त 
चरित्र कभी मानव के रूप में तो कभी परमेश्वर के रूप 
में वन्दनीय अनुकरणीय रहा है और आाज भी है। 
निम्नस्थ पंक्तियां इसी कथन को परिपुष्ट करती हैं :-- 
राम, तुम मानव हो ? ईश्वर नहीं हो क्या ? 
विदय में रसे हुए नहीं, सभी कहीं हो क्या ? 
तब में निरीध्चर हूँ, ईश्वर क्षमा करे; 
तुम न रमभो तो मन तुम में रमा फरे।। 
(साकेत-- स्व० राष्ट्रकवि मैथिलीशरण गुप्त ) 
“हरि अनंत हरि कथा अनंता ।” के अनुसार श्रीराम 
की कथा विविध रूपों में अनेक भाषाओं के माध्यम से 
वर्णित है । गोस्वामी तुलसीदास ने स्वयं ऐसे कई कवियों 
को प्रणाम किया है, जिन्होंने प्राकृत आदि भाषाओं में 
हुरि-चरित्रों का वर्णन किया है, कर चुके हैं एवं भविष्य 


(] प्रो० क्रोचन्द्र जेन 


में करेंगे :--- 
जो प्राकृत कवि परम सयाने। 
भाषा जिन्ह हरि चरित बखाने।। 
भए जे प्रहह जे होइहहि झागे। 
प्रनवर सर्बाहु कपट सब त्यागे ॥ 
(रामचरित मानस, बाल कांड) 


न>-+०+ ओर +-+++- 


भारत की तीन प्रमुख परम्पराओं (१ वँदिक २ जैन 
एवं बौद्ध) में श्री रामकथा वर्णित है। पुराणों, काव्यों, 
नाटकों आदि में भी भ० श्री रामचन्द्र जी का बिराह 
व्यक्तित्व चित्रित किया गया है। स्वर्गीय राष्ट्रीय कवि 
मैथिली शरण ग्रुप्त के कथनानुसार जब भगवान्‌ राम का 
वृत्त स्वय ही काव्य है तब रामकथा-गायकों का कवि बन 
जाना पूर्ण सम्भव है :-- 
राम तुम्हारा वृत्त स्वयं ही काव्य है । 
कोई कवि बन जाय स्वयं संभाव्य है ॥ 
हिन्दी तथा प्रदेशीय लोक-भ।षाओं से रामचरित्र 
बड़ी आस्था-श्रद्ध से गाया गया &)» तेलुगू में लगशग 
३०० रामकाव्य उपलब्ध हैं । बाल्मीक रामायण, अध्वात्प 
रामायण, आनंद रामायण, रामायण मज़री, उत्तर राम- 
चरित, हनुमनन्‍नाटक आदि सस्कृत रचनाओ के साथ राम- 
चन्द्रिका, रामशलाका, रामचरितमानस, साक्तेत, वेदेही 
वनवास, रामशक्ति पूजा आदि हिन्दी काव्य विशेषत: 
उल्लेख्य हैं । न 
जेन साहित्य में निम्नस्थ रामायणें प्रमुख है :-- 
प्राकृत--(१) पठम चरिउ--व्मिलसूरि । 
(२) पउमचरिउ--चउमुह । 
(६) पउम चरिउ-स्वयम्भू । 
संस्कृत--(१) पद्म चरितम--रविषेण । 
(२) जैन राम यण--हेमचन्द्र । 
(३) रामचरित--देवविजयगणि । 
राम्पुराण-- सोमसेन । 
(५४) पद्मपुराण-- भट्टा क चद्रकोति। 
(६) पं्मपुराण--धर्म कीति। 
(७) त्रिषष्ठिशलाका चरित--हेमचन्द्र । 
(८) पृण्य चन्द्रोदय--#ष्णकवि | 
सीता चरित--नेमिदत्त 


जंस गीतों में रासकथा २७ 


कन्नड--(१) पम्प रामायण--नागचन्द्र 
(२) कुमुदेन्दु रामायण--कुमुदेन्दु । 
(३) रामकथावतार--देवचन्द्र  आदि-२ । 
हिन्दी--( १) पश्षपुराण--खुशहालचन्द्र । 
(२) पद्मपुराण वचनिका--दोलत राम । 
(३) सीता चरित्र--रायमल्ल । 
४) सीता चरित््न--रामसिंह । 


( 

(५) रामचरित--भट्ठटा रक सोमसेन विरचित 
रामपुराण का हिन्दी अनुवाद । 
अनुवादक पं० लालबहादुर शास्त्री । 

आदि ॥ 


जन राम साहित्य मे अनेक कथास्तर द्रष्टव्य है। 
जैन पुराणों मे महापुरुषों की सख्या तिर॒सठ बताई गई है। 
इनमे २४ तो तीर्थंकर है, १२ चक्रवर्ती, & बलदेव, ६ 
वासुदेव श्रौर ६ प्र/त वासुदेव । श्री राम आठवे वासुदेव, 
लक्ष्मण आठवे वासुदेव और रावण आठवें प्रतिवासुदेव 
है। यहा जंनधर्म प्रभावित अनेक पात्र जिनदीक्षा लेकर 
मोक्ष प्राप्त करते है। द्रष्टव्यच, कविवर भंया भगवती-ास 
रचित निर्वाणकांड भाषा एवं यति नेनसुखदास कृत सती 
सीता का बारहमासा । 
गेय प्रधानगीत--लोक मानस के सहज उद्यगार है, 
जिनमे जीवन की अकृत्रिम झाकियां स्वाभाविक रणगों में 
चित्रित हुई है| यथार्थवादी घरातल पर उद्भूत ये लोक- 
स्वर बड़े सुहावने, मधुर एव अशशावादी है। जिस प्रकार 
जैन रामकथा के विविध प्रसगो में सांस्कृतिक अभिनय 
भगिमा अभिव्यंजित हुई है उसी प्रकार जैनगीतो में राम- 
नरित घामिक श्रायामों से आच्छादित हुआ है। श्री राम 
का यह चितन कितना उदात्त-पावन है :-- 
कब में बनहों शिवभगचारी । 


भज-वेमव से प्रीत न सेरो । 
पर सुख देन नीत है मेरी।॥ 
छम भंगुर जगती को माया | 
छन भगुर यह जीवन काया॥ 
फथ घनहों परमार्थ विचारी। 
कब में बन हों शिवसमगचारी ॥। 
लत ६ प"7++5 


वस्तुत: इन लोक गीतों मे भगवान्‌ राम दुग्ध-सलिल- 





वत्‌ एकात्मक हो गए हैं। फलत: लोक में श्री राम हैं और 
भगवान रामचन्द्र में यह सारा संसार समलंकृत है । 
जन साहित्य के लोक-प्रिय महान्‌ कवि श्री बनारसी- 
दास जी की यह आध्यात्मिक रामकथा विषयक अभिव्यक्ति 
जिनमत सम्मत दार्शनिक चिरंतन का रूपकात्मक स्वरूप 
ही है :-- 
विराज॑ रामायण घटर्माँह | 


मरसी होय मरमत सो जाने, म्रख धान नाहि। 
विराजे रामायण घटमाहि। 


आतम राम ज्ञान गुन लख्मन सीता सुमति समेत ॥ 
शुभोपयोग वानर दल संडित वर विवेक रण-खेत ४ 
ध्यान धनुष टंकार शोर सुनि गई विषयादिति भाग । 
भई भस्म सिथ्यासति लंका उठी धारणा प्राग ॥ 
जरे भ्रज्ञान माव राक्षस कुल लरे निकांक्षित सुर । 
जुफे राग-देष सेनापति संदयगढ़ चकचर ॥ 
बिलखत कंभकरण भवविमुख पुलकित सन दरयाव | 
चकित उदार वोर महिरावण, स्रेतुबंध समभाव ॥ 
मूछित मन्वोदरी दुराशा, सजग घरन हनुमान । 
घटी चतुर्गंति परणति सेना, छठे क्षपक गुणबान ॥ 
निरश्षि सकति गुनचक्र सुदशन, उदय विभोी८ण बीन । 
फिर कबंध महीरावण की प्राणभाव सिर हीन ॥। 
इह विधि सकल साधु घट प्रंतर होय सहज संग्राम । 
यह ।ववहार दृष्टि रामायण केवल निशचय रास ॥॥ 


कनावनकतयाज+5 9. न ब>नननन, 


इस प्रकार दो प्रमुख रूपा (रविषेणाचार्य कृत पद्च- 
पुराण एवं श्रीगुणभद्राचार्य प्रणीत उत्तर पुराण के कथानकों 
में) वणित तथा जैन गीतों में निरन्तर ग्रुजरित जैस राम- 
कथा, श्रमण-सस्कृति के मुख्य विशेषताएँ समन्वित होकर 
'वसुधेव कुटम्बकम्‌' के सिद्धान्त को श्रतिष्ठित करती है 
तथा भनवान्‌ श्रीराम के लोक मंगलाथे समर्पित स्वरूप 
की अर्थवृता को उद्घटित करती है । 


वननगनरगनग ऋन्‍++-+। >< समन्‍>«-»»कंन-मन-त, 


इस विदेह जीवन-दशंन में, कमंयोग सन्‍्यास मिलेगा; 


रघुपति के जोवन वर्शनमें, शिव-पथ का विश्वास मिलेगा ॥ 
+-शशि 





ह श्रीचन्द्र जी का यह अन्तिम लेख रीवा में आयोजित संगोष्ठी के लिए लिखा गया था। दुःख है वे इसे अपने जीवन मे 


पढ़ नहीं पाये । 


गतांक ४०/३ से आगे :--- 
(चिम्तन के लिए) 


'सिद्धा ण जीवा'---धवला 


प्रसंग तसवों की पहिचान का है और हम भी “तत्त्व- 
कुतत्त्व पिछाने” वाक्य को पूर्व में दुहरा चुके है। उक्त 
प्रसंग में हमारी धारणा है कि--जैन दर्शन में छः द्रब्यों 
की स्वतंत्र और पृथक्‌-पृथक्‌ त्रिकाली सत्ता स्वीकार की 
गई है तथा छहों द्वव्यों में पुदूगल के सिवाय अन्य सभी 
द्रव्यों को भ्ररूपी बतलाया गया है--नित्यावस्थितान्य- 
रूपाशि', रूपिण: पुदगलाः ।--ऐसा भी कथन है कि 
लोक-अलोक में छह द्रव्यो के सिवाय कही कोई सातवां 
द्रव्य नहीं है--सभी इन छह द्रव्यों में समाहित है। ऐसी 
स्थिति में हमारी दृष्टि से लोक में अन्य जो भी बुद्धिगम्य 
होता है वहू सभी चेतन अचेतन का विकारी रूप है। 


द्रव्य, पदार्थ या तत्त्व कुछ भी कहो, सभी शब्द 
एकार्थक और एक भाववाची जंसे रूप से प्रचलन में चले 
भा रहे हैं। प्रायः कुछ लोगो की धारणा ऐसी है कि 
आलखव, बंध, संवर, निर्जंरा और मोक्ष भी बसे ही स्वतंत्र- 
स्वभावी तस्व हैं जंसे स्वतंत्र-स्वभावी छह द्वव्य हैं ओर 
इन तस्वों या पदार्थों का अस्तित्व द्रव्यों से जुदा है । 

ऐसे में सहृज प्रश्न उठता है कि जब द्रव्य, तत्त्व और 
यदार्थ जैसे सभी सांकेतिक शब्द एकार्थंक और एकभाव- 
वाघी प्रसिद्ध हैं जौर लोक-अलोक में छह द्रव्यो के सिवाय 
अन्य कोई स्वतंत्र-सत्ता नहीं; तब आचारयों ने छह द्वव्पों, 
प्तात तत्त्वों और नव-पदार्थों का पृथक्‌-पृथक्‌ वर्णन क्यों 
किया ? क्‍या आखव, बंध, संवर और निजजरा तथा पुण्य, 
पाप की कोई स्वतंत्र, स्वाभाविक सत्ता है ? अथवा यदि 
ये स्भी स्वतंत्र नहीं हैं तो इनको तत्त्व क्‍यों कहा गया है 
और क्यों इनके श्रद्धान को सम्यग्द्शन का नाम दिया गया ? 
जब कि ये सभी बेतन-अचेतन के आश्रित रूप हैं । 


[0 श्री पद्मचच्ध शास्त्रों, नई दिल्‍ली-२ 


स्मरण रहे कि आश्रव, बंध, सबर, निजरा आदि जैसे 
तत्त्व या पदार्थ नामवाची सभी रूप, चेतन और अचेतन 
के मिश्रित-विकारी अस्तित्व है; इनमें से कोई भी स्वतंत्र 
या मूलरूप में वसा नही जैसे कि छह द्रग्य हैं। फलतः इन 
तत्त्वों को मूलरूप में वेसे ही स्वीकार वही करना चाहिए 
जेसे छह द्रव्यों को स्वीकार किया जाता है। खुलासा इस 
प्रकार है-- 

जैसे जीव में पुदगल कर्मों के आगमन मे हेतु भूत 
मन-वचत-काय द्वारा आत्मप्रदेशो के परिस्पन्द को आख़व 
कहते हैं और स्वय ये मन-वचन-काय भी किसी एक शुद्ध 
द्रव्य के शुद्धरप नहीं है--वे भी चेतन-अचेतन के मिश्रण 
से निष्पन्न है, तब मिश्रण से निष्पन्न आस्रव को मूल या 
शुद्ध तत्त्व (द्रव्य) कंसे माना जा सकता है? वह तो दो 
के मिश्रण से होने वाला व्यापार है । ऐसे ही बध भी कोई 
स्वतंत्र मूल तत्त्व नही, वह भो कषायभाव पूर्वक चेतन के 
साथ जड़ कम के बंधने की क्रिया मात्र है और मिश्रण से 
निष्पन्न क्रिया को मूलतत्त्व (द्रव्य) नही माना जा सकता। 
यही बात सवर में है। वहां भी मूल तत्त्व चेतन आत्मा 
और अचेतन कम हैं और वहाँ पुदुगल कर्म के आगमन के 
रुकने रूप क्रिया भी दो का विकार है। इस प्रकार पुद्गल 
कर्मों का आना, बंधना, रुकना सभी विकारी हैं। ऐसे ही 
निजेरा यानी कर्मों का झड़ना भी चेतन-अचेतन दोनो मुल- 
तत्त्वों के विकारी भावों से निष्पन्न व्यापार है--कोई मूल 
स्वतंत्र तत्व नहीं है । भब रही मोक्ष तत्त्व की बात। सो 
वह भी परापेक्षी अवस्था से निष्पन्त है और वहां भी मूल 
तत्त्व शुद्ध चेतन ही है। 

जब हम दिव्य ध्वनि से पूर्व के गौतम (बाद में गणघर) 
के ब्ति इन्द्र द्वारा प्रकट की गई जिशासा का गृल श्लोक 


सिद्धा भ जीवा--भवलां बे 


पढ़ते हैं तब उसमें हम इन सभी को मोक्ष-मार्ग के विधान 
में पाते हैं, न॒ कि त्रिकाली स्वतंत्र (द्रव्य) की सत्ता के 
रूप में ।--'इत्येतन्मोक्षमूलं ।” आदि । पूरा श्लोक इस 
प्रकार है-- 

त्रेकाल्यं द्रब्यपट्कं, नवपदसहितं जीव षट्काव्य लेश्या। 

पंचान्ये चास्ति काया: ब्रतसमितिगति्ज्ञान चारित्र भेदा: ।। 

इत्येतन्मोक्षमूलं त्रिभुवनमद्ठितप्रोक्तम हुंज्धि रीश: । 
प्रत्येति श्रदृदधाति स्पृशति च मतिमात्‌ यः स वे शुद्ध दृष्टि: ॥ 

भर्थात्‌ू-इनका श्रद्धान ज्ञान और अनुभवन किए 
बिना मोक्ष या मोक्षमा्ग का अनुसरण नहीं किया जा 
सकता । जो भव्य प्राणी इन विधियो, क्रियाओं और 
स्थितियों का विधिपुरवंक सही-सही श्रद्धान ज्ञान श्रनुभवन 
करता है वह सम्यग्दृष्टि होता है। इसका भाशय ऐसा है 
कि संसारी प्राणी को मोक्षमार्ग दर्शान में आख्वादि तस्व 
हैं यामोी- सारभूत हैं । इन प्रक्रियाओं को समझे बिना 
कोई जीव मोक्षमार्ग में नही लग सकता--जब कोई जीव 
इन विक्ंतियों--विकारों बगे समझेगा, इनसे परिचित 
होगा तभी वह निवृत्ति--(मोक्षमागं) की और बढ़ेगा 
और काल-लब्धि के आने पर उस भव्य जीव को मोक्ष 
भी हो सकेभा; आदि । इस प्रकार तत्त्व या पदाथ नाम 
से प्रसिद्ध जो कुछ है वह सब मोक्षमागं-दर्शानि के भाव में 
तस्व--सा रभूत है--किसी स्वतत्र सत्ता के भाव मे नही 
है, ऐसा सिद्ध होता है। फलत:-- 
आख्व, बंध, संवर, निरजेरा और मोक्ष कोई स्वतत्र 

तत्त्व(द्रव्य) नहीं--वहां तत्त्व शब्द का अर्थ सोक्षसार्ग में 
सारभूत--प्रयोजनभूत मात्र है। भाव ऐसा है कि उक्त 
सभी अवस्थाएँ विकारी भाव तक सीमित है और उसी 
दष्टि में मानी गई हैं। इसी प्रकार “जीव संज्ञा भी 
विकारी होने के भाव में है, जब विकारी 8 बविकार- 
रहित अवस्था में आ जाता है तब वह जीवरूप में न कहा 
जाकर 'सिद्ध' या परम-आत्मा कहलाता है और जाचार्यवर 
वीरसेनाचार्य ने इसी तत्त्व (वास्तविकता) के प्रकाशन के 
लिए स्पष्ट किया है कि--'सिद्धा रा जोबा' अर्थात्‌ सिद्ध 
जीव नहीं हैं उन्हें जीवितपूर्व कहा जा सकता है-- 
/जीविदृपुल्वा इदि-- 


सोचने की बात यह भौ है कि क्या जीव और अजीव 
दोनों की उपस्थिति के बिना आज्रव, बंध, संवर, निर्जरा 
बोर मोक्ष हो सकते हैं? जो इन्हें स्वतंत्र तत्त्व (द्रव्य) 
समानता जा सके ? फिर यह भी सोचना है कि जब लोका- 
लोक में छह द्वव्यों के सिवाय अन्य कुछ नहीं, तब यह 
स्वतंत्र तत्त्व कहा से आ गए ? शास्त्रों में प्राख़व, बंध, 
संवर भौर निजेरा के जो लक्षण दिए है, उन लक्षणों के 
अनुसार किस तत्त्व का समावेश (अन्तर्भाव) किस स्वतत्र 
द्रव्य में होता है ? यह भी सोचना होगा । हमारी दृष्टि से 
तो द्रव्यों मे कोई भी स्वतंत्र द्रव्य ऐसा नही, जिस किसी 
एक में भी स्वतत्ररूप से इन तत्त्वों का अन्तर्भाव हो सके । 
अतः मानना पड़ेगा कि इन उपर्युक्त तत्त्वों की द्॒ब्यों जेसी 
कोई स्वतत्र सत्ता नही अपितु ये सभी के सभो चेतन- 
अचेतन के विकार से तिष्पन्न है; इन्हें हम चतन-अचेतन 
की विकारी क्रिया भी कह सकते हैं और क्रिया या व्यापार 
कभी द्रव्यवत्‌ स्थायी नही होते। अन्यथा यदि व्यापा र-क्रिया 
ही तत्व हो जाय, तो खाना, पीना, सोना, जागना, उठना, 
बेठना आदि व्यापार भी तत्त्व कहलाएँगे और इस प्रकार 
तत्त्वों की सख्या सात न रहकर असख्यातों तक पहुच 
जायगी । भतः ऐसा ही मानता चाहिए कि प्रसंग मे तत्त्व 
शब्द का अर्थ सारभूत है और मोक्षमार्गी को इन प्रक्रियाओं 
को जानना चाहिए, क्योकि ये मोक्षमार्ग मे--भेद-विज्ञान 
मे उपयोगी-सारभूत हैं। इसी प्रकार जो स्थिति इन 
तत्त्वों की है वही सस्थात जीव की है ओर जीव भी विकारी 
अवस्था है। जब भेद-विज्ञान द्वारा आत्मा को जीवत्व 
पर्याय का बोध होगा, तब वह अपने को विका रत्व से पृथक 
कर सकेगा--स्व-शुद्धत्व मे आ सकेगा और उसका विकारी 
भाव “जीवत्व” छूट जायगा-- वह सिद्ध! या परम आत्मा 
या शुद्ध-चेतन हो जे।यगा । इसी भाव मे श्री वीरसेताचा्ये 
जी ने घोषणा की है कि--'सिद्धा ण जीवा: ।“-- 

इस प्रसंग में 'जीवाश्च' सूत्र क्यों कहा और अवैतन 
का नामकरण भी अजीव क्‍यों किया ? इसका खुलासा हम 
पहिले ही कर चुके हैं। लोग इस विषय को लोक॑षणा या 
पक्ष-व्यामोह का विषय न बनाएँ--यह चिंतन का ही विषय 
है । इसे पाठक विचारें, हमें आग्रह नहीं । (क्रमशः) 


जरा-सोचिए ! 


१. धर्मलाभ ध्रौर धर्मंवद्धि : 

स्वामी समनन्‍्तभद्वाचार्य की 'बीजा5भावे तरोरिव-- 
बीज के अभाव में वक्ष की भांति | इस उक्ति को प्रस्तुत 
करते हुए एक सज्जन ने विचार दिए कि :-- 

सभी जानते हैं कि वृक्ष की उन्‍तति तभी होती है जब 
मूल में बीज हो । पर, अब ऐसा मालूम देता है कि व्तं- 
समान आविष्कारों के युग मे स्वामी समन्तभद्र के वाक्‍यों 
को झुठलाने के प्रयत्न भी जारी हैं। बाज लोग धममेरूपी 
बीज के अभाव या मुरझाने में भी “घमंवुद्धि! के स्वप्न 
संजोने में लगे हैं; पहिले उनमे आचाररूप धर्म स्थापित 
तो करें। उदाहरण के लिए हमारे यहां मुनियो द्वारा एक 
वाक्य बोला जाता है--धर्म बृद्धिरस्तु--तुम्हारे धर्म में 
बृद्धि हो । यह वाक्य मुनि4र उस जैन के प्रति बोलते हैं, 
जो उन्हें नमोउस्तु अथवा वन्दन करता है। बड़ी अच्छी 
बात है--भाह्यीवरद और वह भी धमंवृद्धि का । पर, आज 
के युग ?े जब ढिसा, झूठ, चोरी, परिग्रह रूपी पापों मे 
बढ़वारी सुनी जा रही है ठब धर्म के बीज कितनो में 
सुरक्षित होगे ? शास्त्रों में पापों के उक्देश त्यागी को ब्रती 
श्रावक कहा गया है और अष्ट मूलभुण घारण जैन मात्र 
को अनिवार्य है। ऐसे मे कितने जैन ऐसे है जिनके मात्र 
रात्ि भोजन का त्याग हो और बिना छना पानी न पीने 
का नियम हो ? क्तिनों मे धर्म के बीज ठीक है जिन्हें 
'प्मवृद्धि जेसा आशीर्वाद दिया जाय ? वे बोले--हम तो 
सोचते है कि पा१वृद्धि के इस युग मे घामिक नियम पालकों 
के सिवाय, जिनके बीज मुरक्षा रहे हो-उन्हे “छमंवृद्धि 
जैसा आशीवाद न दिया जाकर यदि 'घरमलाभा या पाप- 
हानिभंवतु' कहा जाय तो उपयुक्त जँंचता है। वे आगे 
बोले--एक बात और है जो श्रावकोचित होगी । वह यह 
कि-आज के वातावरण के देखते-सुनते हुए जब कर्तिपय 
(क्वचित्‌) मुनियों में शिथिलता के प्रति लोगों में जिता 
व्याप्त है; तब श्रावकों का कत्तंव्य है कि वे ऐसे मुनियों के 


प्रति भावना भाएँ--'सद्ध मंबृद्धि भंवतु ।! भोर यह इसलिए 
कि ऐसे मुनियों में अभी घर्मं के ठोक बीज होने की संभावना 
है ओर वे बीज, वृक्षरूप में बढ़ सकते हैं। श्रन्यथा-- 


अब तो कतिपय सुनियों में शिथिलाचार पनपने की 
बात कतिपय कट्टर मुनिभक्त भी करने लगे हैं। उन्होंने 
कहा--हमारे पास कई ऐसे पत्र सुरक्षित हैं (उन्होंने हमें 
कई मनीषियों के तत्कालीन कई पत्र भी दिखाए) जिनमें 
मुनियों के शिथिलाचार सम्बन्धी अनेकों उल्लेख हैं। 

वे बोले--आप इन्हें छापेगे ? 

हमने कहा--यह तो मुन्ि-निन्दा है और सुनि-निन्‍्दा 
के हम सख्त खिलाफ है। हम बरसो मुनि-चरणों में रहे 
हैं, हम ऐसा करने को तैयार नही । 

बे बोले-- आपको पत्रो के प्रकाशन में क्या आपत्ति 
है? पत्र तो दूसरो के है । 

हमने कहा--कुछ भी हो, छापने में धर्म की हँसाई 
तो है री । यदि पत्र छापने से सुधार की ग्रारण्टी हो तो 
हमे छापने मे कोई आपत्ति नही। पर, छापने से सुधार 
हो ही जायगा यह विश्वास कंसे हो ? 

खेर, बहुत चर्चा चली और हमने उनसे कुछ पश्नी की 
फोटो-स्टेट कापियां ले ली और कह दिया देख लेंगे। पतश्र 
वास्तव में कट्टर धर्म द्धालु मनीषियों के ही है। एक पत्र 
तो एक लेख के प्रति एक मुनिराज के उदगारों का है। 
लिखा है-- 

“आपने जेन समाज एवं साधुओं में जो शिथिलाचार 
फैल रहा है इसको अंतरंग से प्रकट किया है। देखिए, 
नाराज तो होता ही नहीं किन्तु इसका दृढ़ता से प्रतिकार 
करना होगा । आपने पत्र में असली बातों को लिखा है। 
पैसा, प्रतिष्ठा और सत्ता मे सभी पागल होने जा रहे हैं, 
निज धर्म को छोड़कर । इससे धर्म, समाज और साधु 
परम्परा में समीचोनता नहीं रह रही है । एक नाम के 
पीछे घममें भौर आगम--आपषें-परम्परा का नाश कर रहे 
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हैं। ठीक समय पर प्रतिकार कर स्थिर करना जरूरी है। 
कुंदकूंद आचाय का मूलाचार और शिवकोर्टी आचार्य का 
भगवती आराधना ग्रन्थ उल्लंघन (कर) अपने प्रतिष्ठा को 
बढ़ाना चाह रहे हैं।” 

इसी विषय की चिता एकाधिक कई विद्वानों में व्याप्त 
है, उनके भी पत्र हैं। इस प्रसंग में एक चोटी के विद्वान के 
लेख को हम अभी पढ़े हैं उसके कुछ अंश इस प्रकार है -- 

“उन्हें ठण्ड से बचने के जिए हीटर चाहिए, गर्मी 
के ताप से बचने के लिए पंवा चाहिए, एक स्थान से दूसरे 
स्थान तक उनके परिग्रह को ढोने के लिए मोटरगाड़ी 
चाहिए, ड्राइवर चाहिए | समाज इस सबका ६ बन्ध्र उनके 
बिना लिखे-पढ़ें ही करती है ।” 

हम मुनि-निन्‍्दा के भय से अन्य सगीन जंसे पत्रो को 
जानबूझकर नहीं छाप रहे । हाँ, यदि धर्म-मार्ग मे ऐसी 
भयावह स्थिति है तो अवश्य ही विचारणीय और प्रतीकार 
फे योग्य है। तेता यदि घाभिक नेता है तो उन्हें और धभी 
समाज को भी ऐसे सुधारों के लिए ठोस कदम उठाना 
चाहिए । 

हम यह निवेदन और कर दें कि हम जो कुछ उद्धरण 
दे रहे हैं, सब उपगूहन और स्थितिकरण की भावना से 
धर्मंबृद्धि के लिए ही दे रहे हैं। कोई हमारे प्रति ऐसे भ्रम 
में न पड़े या ऐसा ना ही समझे या कहे कि--मुनिपंथ में 
से किसी की ओर से हमारा कोई बिगाड़ हुआ होगा या 
हमारे किसी लाभ की प्राप्ति में किसी ने कोई बाघा दी 
होगी । हम तो सभी मुनियों के भक्त है और हमारी श्रद्धा 
में विधि-विधान द्वारा दीक्षित शुद्ध-चारित्र पालक सभी 
मुनि, साधु है। फलत: हमें मुनियों के आचार के ह्ास या 
मुनियों में छीना-झपटी जैसी बातें सुनना नहीं रचता । 
अत: कुछ लिख देते हैं। जब तो श्वावकों व मुनियों को 
स्वयं ही सोचना चाहिए कि पानी कहां मर रहा है ? और 
किसे कहां सफाई करना है ) हमें आशा है कि जिस ओर 
पानी मर रहा होगा उसी पक्ष की ओर से बहाव उबलेगा। 
तथ्य क्‍या है ? जरा सौंचिए ! 

और यह भी सोचिए कि यदि वास्तव में इस मार्ग में 
बिगाड़ है तो सुधार के साधन क्‍या हैं? क्योकि आज 
समाज में धर्म-ह्ास के प्रति (प्रकारान्तर से अनजान में द्वी 


सही) ऐसा वातावरण बन चुका है जो दिन पर दिन ला« 
इलाज होता जा रहा है। यदि ऐसा ही चलता रहा तो 
भेंवर में पड़ी धर्म की नैया एक दिन अवश्य डूब जायगी -- 
इसमें सन्देह नहीं । 

. हमने देखा है कि कई जानकार किन्‍्हीं के दोषों के 
प्रति आपस मे कनाफ्मी करते हुए भी खुलकर कहने की 
हिम्मत नहीं कर पाते । 'हमसे तो अच्छे हैं! सम्प्रदाय वाले 
सिर फोड़त तक को तंयार है। पराधीन या मुंह-देखी 
करने वाली कोई पत्रिकाएँ असलियत छापेगी क्‍यों ? इस 
प्रकार जब सभी ओर से सुधार-मार्ग अवरुद्ध हो; तब॑ क्‍यों 
न खुले-त'ण्डक को बल मिलेगा--ज॑सा कि मिल रहा 
है ? जरा-सोचिए ! 


सार्ग दहन दें : 

हमने एक शोध-सस्थान की परिचय-पत्रिका मे पढ़ा है-- 

“मनुष्य का हृदय एक अष्टदलाकार सुन्दर पुष्प के 
समान है । भाषा उसका विकास है और भाव-लिपि उसकी 
गध है। द्रव्यलिपि कामधेनु-कल्पवृक्ष है। शब्द नौका है, 
अर्थ तटभूमि है। अतः अनादि सिद्धान्त के रूप मे प्रसिद्ध 
एवं सम्पूर्ण आगमों की तिर्मात्री, भगवान आदिनाथ के 
मुख से उत्पन्न वर्णमातृका का ध्यान करना नाहिए। 
अर्थात्‌ बारहखड़ी सीखकर शास्त्रों का अध्ययन करना 
चाहिए ।-- धवला 

प्राचीन शास्त्रीय मौलिकताओं, पुरातत्त्त, इतिहास 
आदि की खोजों के लिए स्थापित किसी शोध-संस्थान द्वारा 
खोजा हुआ; धवला से उद्धृत उक्त अंश हमें बड़ा हृदय- 
ग्राही लगा । इससे ऐसा मालूम होता है कि उन दिनों भी 
प्राचीन रचनाओ में आज जैसे भाषा-बहाव की जमावद 
करने में कई आचारय सिद्ध-प्रश् रहे हैं। भौर ऐसा तम्भव 
भो है | क्योंकि उन दिनों कई आचायें घोर तपस्वी होते थे 
और उनमें कोई-कोई अपने तप के प्रभाव से भविष्य-ज्ञाता 
तक बन जाते थे--ऐसी जन-श्रुति है। अतः यह भी संभव 
है कि धवलाकार भी उसी श्रेणी में रहे हों और तब उनके 
भावों और लेखनी में आधुनिक (वर्तमान में प्रचलित) 
शैली, भाषा-भाव की पुट आ गई हो और उन्होंने उस 
भंगिमा को तत्कालीत प्राकृत या संस्कृत भाषा में गूंथ 
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दिया हो ! जिसका उपयुक्त (उद्धृत) सही शब्दार्थ घवला 
के मूल से उद्धृत किया गया हो । खैर, जो भी हो--हमें 
आचार्य के प्रति अपूर्व श्रद्धा है, इसलिए पिपासा शान्त 
करने के लिए हमने धीरे-घीरे कई दिनों तक घबला के 
पन्‍्मों को पलटा । पर, वहुत खोजने पर भी जब उक्त मूल- 
अंश न मिल सका और हम निराश रहे, तब हमने शोध- 
संस्थात के अधिका री को पत्र लिखा कि वे हमें दिशा-निर्देश 
दें कि उक्त अंश के मुल को घवला की किस पुस्तक के किस 
पेज पर देखा जाय ? लेकिन आज तक कोई जवाब न मिला । 

अद्द विद्वानों से प्रार्थंता है कि यदि उन्होने धवला के 
उक्त अंश के मूल को किसी पुप्ठक में देखा हो तो हमे मार्ग 
दशशन दें । अन्यथा, उक्त प्रसय में हमे लिखना पड़ेगा कि 
ऐसी विस्तंगति क्यों ? क्‍या ऐसे शोध-संस्थान हमे सदी दिशा 
दे सकेंगे ? जरा सोचिए ! 


३. साथ दे और अनुमोदन करें: 

आज गुणग्राहकता का स्थान व्यक्तिपूजा ले बैंठी-- 
जिसका परिणाम आचार-विचा र का हंस सम्पुख है । लोग 
महावीर और कुन्दकुन्दादि को प्रमुखता देकर उनके व्यक्ति- 
गत गान में लगे हैं और उनका मुख्य केन्द्र उन्हीं के 
व्यक्तित्व को महान बताने मात्र में लग बेठा है। मद्ावीर 
ऐसे थे, कुन्दकुन्दादि ऐसे थे इसे सब देख रहे हैं । पर, हम 
फंसे हैं, इसे विरले ही देखते होगे। पुर्वजों के नाम पर 
कहीं भवन बन रहे हैं, कही संध्याएँ खड़ी हो रही है--- 
पुदूगल के पिण्ड जेसी । लोग इस हेतु बे-हिसाब लाखों-लाख 
पंबय कर रहे हैं और बे-हिसाब सर्च भी कर रहे 7। कोई 
कहे तो, कहीं-कहीं यह भी सुनने को मिल जाय-कि आप 
क्यों बोलते हैं, आपका क्या खर्च हो रहा है? तब भी 
आश्चर्य नहीं । समाज की पूरी आथिक, मातसिक भौर 
कायिक शक्तियां इसी मे लगी है । हर साल महाबीर आदि 
अनेक महापुरुषों की जयन्तियां मनाई जाती हैं। आए दिन 
अनेक उत्सव और समारोह होते हैं। लोग फिर भो आगे 
बढ़ने की वजाय पीछे चले जा रहे हैं--उनके धामिक संस्कार 
पुष्ट होनेके वजाय लुप्त होते जा रहे है ऐसी आवाजें सुननेमें 
आतो हैं और प्रबुढ-जन इस पर चिति८ भी दिखाई देते है। 

स्मरण रहे जेनधर्म व्यक्ति पूजक नहीं, गुण-पूजक है। 


ग्रवेक्षान्त 


और इसमें गुण-प्राहकृता का उपदेश है--गुण ग्रहण ही 
सबसे बड़ी पूजा है, - सच्ची पूजा भी यही है और भत्तेक॑ 
ईश्वरवाद का मूल भी यही है ! बढ़ी खुशी की बात है कि 
आज आचाये कुन्दकुन्द ट्वि-सहस्राब्दी मनाने का उपक्रम 
जोरों १२ है। लोग कुन्दकुन्द के नाम पर स्तृप खट्टे कराने, 
उनके नाम पर संस्थाएँ खड़ी कराने और उनकी रचनाओं 
को अपनी बुद्धि अनुसार (मनमाने ढंग से भी) अनेक 
भाषाओं में रूपान्तरित करने-कराने में सक्षम हों, उनमें 
वैसी बृद्धि और वैसा द्रव्य भी हो, यहें सब तो शक्य है । 
पर, ऐसे कितने लोग हैं जो उन जैसे मार्ग का सही रूप में 
अनुसरण कर सकें, वैसे ज्ञान और वैसे आचार-विधार में 
अपने को ढाल सके ? इसका अनुमान लगाना शक नहीं । 
और आज ज॑सी स्थिति और मनोवृत्ति में तो यह स्वथा 
ही शक्‍य नही । 


हमारा अनुभव है कि आज लोगों में व्यक्ति पूजा की 
होड़ है । कई लोग महापुरुषों की व्यक्तिगत पूजा के बहाने 
अपने व्यक्तित्व को पुजाने में लगे हैं। मयोंकि उत्सवों, 
शताब्दी ओर सहस्राब्दियों के बहाने अपने व्यवितत्व को 
चमकाना सहज है--किन्तु गुणों का प्रहण करना सहज 
नहीं । काश, कुन्दकुन्द द्वि-सहस्राब्दि में यह हो सके कि 
लोग अपने को कुन्दकुन्दवत्‌ सहर्लांश रूप में भी ढाल सक्ें, 
उनके उपदिष्ट धर्म के आचरण का सही मायनों में प्रण 
ले सकें-- धर्म मार्ग में आगे बढ़ सके-तो हम स्वागत के “* 
लिए तैयार हैं। अन्यथा, हम अब तक के ऐसे कई उपक्रमों 
को तो बाजीगर के तमाशे की भांति ही मानते रहे है । 
बाजीगर तमाशा दिखाता है, वब लोग खुश होते हैं, प्रशंसा 
करते है ) पर, क्षणभर में बाजीगर के झोली उठाकर जाने 
के बाद लोग खाली पलल्‍ला चल देते हैं, स्टेज के बाँस, 
बलली और शामियाना उनके मालिक उठा ले जाते हैं, 
माइक वाला पैसे झाड़ चलता बनता है। सभी को जाता 
था सो चले गए, रह गया तो बस, मात्र धर्म मार्ग का 
सूनापन ) 

लोगों ने आज तक कितनी जयन्तियाँ मनाई, इसकी 
गिनती नही । पच्चीससौवां निर्वाण उत्सव भी मनाया गया 
था; तब कितनों ने ब्रत-नियम लिए और कितनों ने अपने 


धाचार-विचारों में शुद्धि की ? ये सोचने की बांत है ? और 
पह भी सोचने को बात है कि कुन्दकुल्द द्विसहस्नाब्दि के 
अवसर पर कितने अपने निज का प्रात्मोद्धार करेंगे ? यदि 
ऐसा हो सके तो अत्युत्तम । हम सबके साथ हैं और हमारा 
अनुमोदन भी । 


डे. वि० सुनि का अ्रभाव धर्म को ले डूबेगा : 

सच्चे देव-शास्त्र-गुरु ये तीनों जेनधर्म के रूप हैं। 
झौर, हस पंचम काल में--यह घम् केवलियों के बाद, 
शास्त्र. और गुरुओं के कारण अनुभव और आचरण रूप में 
आता रहा है। अब तक धर्मात्मा जैन-विद्वानों और त्यागियों 
ने इस घर्म की ज्योति को प्रज्वलित रखा है और श्रावकों 
की रुचि और आचरण को इस ओर कराने का श्रेय भी 
इन्हों को है । 

यह सर्वविदित है कि वर्तमान में शास्त्रों के मूल-रूप 
के पठन-पाठन में ह्वास है और मूल के ज्ञाता विद्वान धी रे- 
घीरे समाप्त होते जा रहे है तथा कतिपय दिगम्बर त्यागी 
भुरुओं में ज्ञान की क्षीणता और आचार के प्रति शिथिलता 
देखी और सुनी जा रही है--अनेक दिगभ्वर ब्रतधारी भी 
स्वच्छन्द आचार-विचार बनाने और तदनुरूप प्रचार करने 
में लीन हैं। इसको जानते-देखते हुए भी वतंमान अनेक 
विद्वान और श्रावक उनकी इन प्रव॒त्तियों का पोषण करते 
देखे जाते है । ऐसा क्‍यों ? 

हम ऐसा समझे हैं कि अपनी-अपनी आवश्यक्तानुसार 
विद्वान और श्रावक दोनों अपने-अपने अभावों की पूर्ति मे 
लगे हैं--कोई घनाभाव को निरस्त करने और यथेष्ट की 
प्राप्ति मे और कोई यश-प्रतिष्ठा की पति में। धर्म और 
धर्म के स्रोत व धर्म के मू्तरूप-गुरुओं के स्वरूप की रक्षा 
का किसी को ध्यान नहीं । पर-- 

निश$चय समभिए कि यदि दिगम्बर गुरु के श्राचार- 
विचार में बदलाष श्राता है तो विगम्बर-षर्म को खेर 
नहीं--उस्का लोप अवध्यम्भावी है ।” बोद्धधर्म के भारत 
से पलायन और उस धर्म में शिथिलता आने के मूल का रणों 
में भी उनके साध्वाचार में शिथिलता आना ही मुख्य 





कारण था--यह हम देख हो धुके हैं । ज॑नप्वर्म के भट्टा रकों 
के ह्वास का कारण भी यहो है । 

इस प्रसंग में कहीं-कहीं अब स्थिति इतनी बिगड़ गई 
है कि सुधार सहज-साध्य नहीं । कुछ धर्मात्मा, विद्वानों, 
त्यागियों व श्रावकों व श्राविकाओं को संगठित होकर 
शिथिलाचारों की छानवीन कर, सव प्रकार के प्रयत्न कर-- 
बिना भेद-भाव के, दिथिलाचारियों के शिथिलाचार को 
परिमाजन कर उनका धर्म में स्थितिकरण करना होगा। 
अत: धर्म प्रेमी जन दिगम्बरत्व के शुद्ध-स्वरूप को समझ, 
दिगरम्बर धर्म की रक्षा में सन्‍तद्ध हों--ऐसी हमारी प्रार्थना 
है। सुधार मार्ग में पक्ष या भय को स्थान नहीं | सच पूछें 
तो पक्ष और भय ने ही मूल-दिगम्बरत्व और उसके स्वरूप 
पर कुठाराधात किया है। वरना, मन्दिरों और घर्मशालाओं 
के होते, गृहस्थों के बीच--उनकी सुख-सुविधा युबत कोठियों 
को मुनि व त्यागी अपना आवास क्‍यों बनाते ? शीतोष्ण 
परीषह सहने के स्थान पर शौत-निवारक हीटर और 
उष्णताहारी कूलर--एय रकण्डीशनर का उपयोग क्यों 
करते अथवा क्यों ही दंश-मशक 'रीषहहा री--मच्छ रदानी 
व कछुआ छाप तक का उपयोग करते ? जो बराबर देखने 
में आ रह है। क्या मुनिधर्म यही है? क्‍या, जैन मौर 
जनेतर साधु में वस्त्र-निवेस्त्र होने मात्र का हूं! प्रन्तर है, 
या और कुछ भी ? जरा सोचिए ! 

समाज मैं स्थितिपालक और सुधारवादी जैसे दो घड़े 
हैं। हमारी श्रद्धा उन स्थितिपालकों में है जो प्राचीन और 
घामिक अचार परम्पराओ को कायम रखने के पक्षपाती 
हों। फलत: हम मुनियों को निर्दोष २८ मूलगुणों के पालक- 
रूप--प्राचीन स्थिति में देखना चाहते हैं--उन्हें शास्त्र- 
विहित आचार से तनिक भी विचलित नहीं होता चाहिए। 
ऐसे में यदि आचार-विचलित मुनियों को पूर्वाचार में लाने 
जंसी सुधार सम्बन्धी हमारी बात मात्र से कोई हमें 
सुधारवादी समझ बैठे तो हम क्या करें? क्‍या, इन मायनों 
में हम स्थितिपालक नही ? जरा-सोचिए ! 


“+सम्पादक 
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लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 
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